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श्री श्री १००८ श्री खामी वेकुण्ठाचायजी महाराजे 


पाताल से लेकर ब्रह्मलोक पर्यन्त, कीट से लेकर ब्रह्मा तक, अतीत से लेझर वर्त्तमान तथा 
भविष्यकाल को देखे, देख रहे हैं और देखेंगे किन्तु सत्र जगह दुःख के अतिरिक्त और कुछ न 
मिला है, न मिल रहा है, न मिलेगा । अनन्त काल से अनन्त योनियों मे दुःस से छुटकारा 
पाने बास्ते अनन्त प्रयास करने के पश्चात भी दुःख के भयकर गट्ट से अलग नहीं हुए और 
होते भी कैसे ! जब तक कि इस अनित्य मायिक जगत में आवागमन का क्रम चालू है, 
भक्षलोक से लेकर पाताल तक कदी भी चौदहलोक के अन्दर चले जाइए, केसा भी अधिकार 
प्राप्त करिए, प्रचुर मात्रा में सुख सामग्री संग्रह कर लीज़िए किन्तु वे सब कुछ हैं स्पप्तवत । 
एक भिक्षुक सडक के फुटपाथ पर रहकर निर्वाह करने वाला स्वमावस्था में अपने को एक 
राजसिहासन पर राज चि6्ढों से युक्त अनेक सेवकों के बीच देखता है, उसका देखना घण्ट दो 
ण्ट का है और हमारा दश, बीस, पचास, सौ वर्ष का । ब्रह्म तक तो अपने नियत समय 
पयेन्त ऋद्मलोक में निवास कर धुनः काल के गाल में प्रवेश कर जाते हैं ( आत्रह्मम॒वना लोकाः 


पुनरावतिनो5जुन ) इस गीता बचन के अनुकूल । फिर दूसरे की बात ही क्या है। जेल 
का अपराधी चाहे जिस क्लास में रहे “सी” “बी! अथवा “ए” में, बह है अपराधी । जेल के 


pe कोई सुखी नहीं बन सकता । यह चौदह ठोक जेल खाने के समान है, स्व 
भूति के तडत है। यहा के हमारे सब कार्य पेसे ही हैं जसा नियत समय के लिए एक 
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सुन्दर धमशाला में रहने वाला मनुष्य का काय । एक मनुष्य थोड़ा धन लेकर एक सुन्दर 
नगर में जहाँ ब्यापार की विशेष सुविधा है जाता हे अपने पिता की आज्ञा से । उद्देश्य यह है 
कि इस थोड़े धन से व्यापार कर लक्षपति होकर पिता को घर आकर सन्तु करूँगा ; एक 
धमंद्याला में स्थान पाता हे जहाँ से व्यापार का काये सुन्दर रूप से हो सकता था किन्तु 
वह मूर्ख वचा अपने उद्देश्य को भूलकर अपना सव धन उसी धर्मशाला के सजाने में लगा 
दिया जिसको अवधि समाप्त होने पश्चात इच्छा न होने पर भी छोडना पड़ेगा यह जानकर 
भी। अन्त में परिणाम यह होता है कि पिता की आज्ञा के विरुद्ध स्वतन्त्रता पुर्वक कार्य 
करने से पिता के समीप न पहुँचकर अनेक कष्टों का पात्र बनता हे, एक योग्य पिता का पुत्र 
होकर भी पद-पद पर अपमानित होता हे, जिसके पिता के द्वारा सहखों का निर्वाह होय 
उसका पुत्र एक-एक कण अन्न के लिए दूसरे का सुख देखता है, हम चेतनों की भी ठीक यही 
स्थिति है। अखिल कोटि ब्रह्माण्ड नायक श्रियःपति भगवान नारायण की आज्ञा से हम 
चेतन रूप, पुत्र सुन्दर नगररूप मृत्युलोक में सुन्दर धर्मशाला रूप देवदुलंभ मानव शरीर को 
आप्त किये, जहां से भगवत्माप्तिरूप व्यापार कार्य सुन्दर रूप से हो सकता है। नियमित पांच, 
दश, पचास, वर्ष की आयु को ही थोड़ा धन सममिये । इस थोड़े धनराशि से लक्षपति होना 
है। श्री भगवचरण रूप जिस महा धन के मिलने बाद गरीब होकर दुःख भोगने की सम्भा- 
चना नहीं है, अर्थात्‌ मरता न होगा भगवान के इस कथनाचुकूल ( मासुपेत्यतु कौन्तेय पुनर्जन्म 
न विद्यते ) भाव यह हुआ कि हमको प्राप्त करने के बाद चेतन जन्म-मरण के चक्र में नहीं 
पड़ता । जन्सता वही है जो मरता है। यह ध्यान रहे कि दूसरा लोक तथा दूसरी योनि 
भगवत्मासि के लिये उतनी अनुकूल नहीं है जितना कि भूलोक तथा मनुष्य शरीर । तभी तो 
देवगण भी मनुष्य शरीर से धरातल पर आना चाहते हैं । उसमें भी भारत तथा भारतियों 
का स्थान प्रथम है क्योंकि प्रारम्भ से ही भारतियों का दृष्टिकोण अध्यात्म वाद के तरफ रहा । 
अन्य देश निवासी मनुष्यों को भी आध्यात्मिक शिक्षा भारतीय गुरु जनों से ही मिली जब 
कि मानव जगत भौतिकवाद के चकाचौंध में पड़ अपने कर्चन्यपथ से विश्युख मानवता के स्थान 
पर पद्चुता का व्यवहार प्रारम्भ करता है; तब पथ श्रए पथिक को यथार्थ पथ का ज्ञान भार- 
तीय गुरुजन तथा उनके धमे और संस्कृति से ग्राप्त होता है। हमारे इन वाक्यों पर आज 


( ग ) 
के आर्य बच्चे भले ही विश्वास न करें क्योकि आजमी इनकी शिक्षा दीक्षा इनके स्वरुप क्रो 
बिगाइने वाली है। किन्तु मुसलमान भक्त रहीम तथा रससान के ये पद इसके लिए पर्याप्त 


प्रमाण हैं--( ठिख्यो पद्यो नहि जप कियो तप न कियो गजराज। रहिमन फूल दिसाय 
के टेर लियो ब्रजराज )। 


रहीम के इस पद से स्पष्ट होता है कि परमभक्त श्री रहीमजी अपने फो ममा रे ह 
कि रहीम ! हिन्दुओं के पौराणिक कृष्ण जो ब्रज मे जाकर अपने आश्रित कल्याण वास्ते जने 
चरित्र किये, जो एक पञचुयोनि प्रवृत गजराज को आत्तेपुकार पर गरुड को माग मे ही छोउ- 
कर अपने आश्रित की रक्षाथे दोड पडे, फिर तुम यटि प्रेम से उम सौशील्य, वात्मल्य, 
सौलभ्यादि अनन्त दिव्यशुण निकेतन इ्यामसुन्दर यशोदानन्द ब्रजराज श्री कृष्णचन्द्र फा 
बुझायो और बह प्रियतम प्रश दोड कर तुमको हृदय से लगा, अपने चरणो मे स्थान ढे, 


अपना सेवक बना लेव ; इसमें कौन आश्चर्य है। क्योकि तुम मनुप्य हो उस प्रभु की 
प्राष्ति के लिए तुम्हे विशेष अधिकार प्राप्त है। लौकिफ कार्य जिससे देह का पोषण सम्भव 


है वह सत्र योनियों में हो सकता है, किन्तु आत्मकल्याण का कार्य तो मनुष्य योनि से ही 
नेशेषतया होना निश्चित है। अखिल कोटि बरदमाण्डनायक जगत्पिता श्री कृष्ण हिन्दूजाति 
था हिन्दू देश में इसलिए प्रकट हुए कि इस देश के निवासी उनमे विशेष श्रद्धा तथा विश्वास 
एते हें । उनकी प्राप्ति के लिए ही मनुष्य जीवन का निर्माण है। उनकी सेवा ही इसका 
यथार्थे फल है और भौतिकवाद को गौण तथा अध्यात्मवाद को गरुख्य समक रखे हैं । 

यावत्‌ स्वस्थमिदं कलेवरशहं यावचचदूरेजरा, 

यावच्चेन्द्रियशक्तिरप्रतिहता यावसक्षयोनाशुषः । 

आत्मश्रेयसि तावदेव विदुषा कार्यः प्रयत्नो महान्‌, 

भोदीपे भवने च कूप खननं प्रत्युद्यमः किहशः ॥ 

इतका भाव यह हुआ कि जब तक तुम्हारा शरीर स्वस्थ है, वृद्धावस्था नही प्राप्त है, 

इन्द्रिय शक्ति भी टीक है, आयु के रहते हुए आत्म 


कल्याण का कार्य कर लो। शरीर का 
सव कछ आत्म कल्याण के वास्ते ही है यह इनका ध्येय है। एक अन्य देशीय मनुष्य से 


( घ ) 
कहा जाय कि अझ्नुक कार्य अच्छा है करलो, तो उसका प्रश्न होगा क्या इससे पेट भरेगा ? 
किन्तु एक भारतीय से कहा जाय तो वह यह कह पडेगा कि क्या इससे मोक्ष हो जायेगा ! 
अर्थात्‌ जन्म-मरण के भयंकर कष्ट से छुटकारा मिल जायेगा १ पिता के अनेक पुत्र हैं किन्तु 
चह पुत्र विशेष प्रिय है जो पिता को विशेष चाहता है। जिसका जीवन ही पिता की सेबा 
सास्ते है। पिता का निवास भी विशेषकर अपने सेवक पुत्र के ही घर में होता है। यही 
रहस्य भगवान श्रीराम, कृष्णादि अवतार का है। किन्तु भारत देश में रामकृष्णादि 
रूप सेआये इए धर्म तथा धार्मिक जनकी रक्षा करने वाले चक्रवत्तीं राज्य को त्यागकर 
वनवासी वेप में निपाद तथा जटायु जेसे चेतनां को भी हृदय से लगाने वाले, अठारह 
अक्षौहिणी सेना के धीच में सारथी बनकर अर्जुन जेसे आज्ञा की अवहेलना करने वाले 
की रक्षा! की प्रतिज्ञा करने वाले हिन्दुओं के भगवान तथा उनका धर्म केवल हिन्दुओं 
के ही नही अपितु मुसलमान, इसाई, पारसी यहूदी इत्यादि चेतन मात्र के हैं चाहे 
चह किसी देश का निवासी हो। भगवान श्री कृष्ण तो “पापयोनयः” कहकर (पशुपक्षी 
कीट तक के हम हैं, इन को भी हमारी प्राप्ति का अधिकार है यह युद्ध के मैदान में 
घोषित किये और कहे ही नहीं गजराज आदि को अपनाकर हम मनुष्यों को स्पष्ट बता भी 
दिए । अतः अध्यात्मवाद का गुरु भारत ही हे । मानव मात्र को समय-समय से अध्यात्म- 
याद का उपदेश यहां ही से प्राक्त हुआ है, होता है, और होगा । परम विश्वासी भक्त रसखान 
ने तो अपने पदों में नन्दनन्दन भगवान श्री कृष्ण की सुगमता और सुलभता की हद्द कर दी । 
“'ताहि अहीर की छोहरियाँ छछिया भर छाछ पे नाच नचावें” इत्यादि अनेक पद ऐसे ही भाव 
पूर्ण श्री रसखानजी के हैं, जिनको लेख बढने के कारण नहीं लिख रहे हें । आर्य सन्तान 
कहलाने वाले जिन भारतियों की मानसिक शक्ति पाश्चात्य झिक्षा-दीक्षा से संकुचित हो गई 
है, पाश्चात्य विज्ञान के चकाचौंध में हृदय भाव बदल गया है अतः आर्य संस्कृति तथा धर्म 
सत्ता के प्रतिपादक श्रुति स्मृति, पुराण, महाभारत, रामायण तथा गीता आदि धर्म ग्रन्थ 
कपोल कल्पित दिखते हैं। अवतारवाद तथा मूर्ति पूजा और प्राचीन भारतीय सम्यता पर 
तक उठते हैं। उन भारतीय बन्धुओं से हमारा कहना है कि रहीम तथा रासखान के भाव 
चूर्ण पदों से अपनी भूल को सुधारें । मैं फिर कहता हुं यह मचुष्य जीवन जो देवताओं के 


( ह) 

लिये भी दुभ हे बार-बार नहीं प्राप्त होणा । “झोप जन्म भतझोटि सु मानुशत्वम इस 
शाख वचन के अनुकूल करोड़ों जन्म कीटाटि योनिर्या में अमण झरने के बाद भगयान पा 
परम दया से यह अवसर प्राप्त हआ हे और वह भी त्य, जब कि जनन्त पाल से जन्म-मरण 
के भयंकर कष्ट को भोगते हुए, उमसे घमडा कर यह फह पडे थे कि “मतझ्चाड पुनजातः 
जातश्चाहं पुनम तः” हाय ! जन्म लिया फिर काल के गाल में गया, पुनः माता के गभ मे 
नव मास भयकर अनेक कए सहने के बाद गभे से बाहर आया, ससार म अनेक सुख दुन्य का 
पात्र बन, पुन; मृत्यु के मुख में प्रवेश किया, यह कितना भयफर कम ६; तप बह सन 
विधि बन्धु आपत्सख श्रीमन्नारायण हम अकिश्वन चतनो फे अनादि पिता कृपा पूरक यह 
मनुष्य शरीर प्रदान किये और किये इस जन्म-मरण रूप भयकर कष्ट से छुटकारा पाने के लिए 
सत-शास्रों में कम, ज्ञान, भक्ति का उपदेश । किन्तु कार कमे स्वभाव के पाश मे वेधा हुआ, 
अनादि काल का विगडा हुआ यह चेतन इन कठिन साधनों के सम्यक सम्पादन में अममर्थ 
इनके द्वारा हमारे समीप पहुँचनेमें असफल रहेगा, यह विचार दया सिन्धु हमारे प्रभु स्वयं 
श्रीराम कृष्णादि रूप से पधार कर इस लीलाविभूति में श्री रामायण तथा गीता जेसे सावभोम 
ग्रन्थ में अति सरल प्रपत्ति उपाय का प्रतिपादन किये । इसी प्रपत्तियोग का विषय जिसको 
साध्यभक्ति तथा शरणागति भी कहते हैं, “शरणागति मीमांसा” नामक ग्रन्थ में है, जिसकी 
यह भूमिका आपके समक्ष उपस्थित हे । यों तो भगवत्प्राप्ति का अति सरल उपाय शरणा- 
गति शास्र का प्रकाश आपको श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, गीता आदि के सारतम्‌ स्थलों 
में विशेषतः ग्राप्त होगा । जहां इसका योग नहीं है वह ग्रन्थ असार, अल्पसार, सार और 
सारतर नाम से पुकारा गया है। किन्तु संस्कृत भाषा में कठिन शेली से प्रतिपादित होने 
फे कारण संस्कृत भापा-अनभिन्न सर्वसाधारण के लिये सुलभ न होते देख श्री मदन्त श्रीजग- 
दूगुरु भगवद्रामाचुज सरक्षित विशिष्टाइत सिद्धान्त प्रवर्तकाचाये अयोध्या वैकुण्ठ मण्डपस्थ श्री 
थी १००८ श्री सीतारामाचार्य स्पामीजी महाराज के द्वारा सर्वसाधारण के लामार्थ सरल 
हिन्दी भाषा में इस अमूल्य ग्रन्थ “शरणागति मीमासा” का निर्माण दुआ । परमोदार भगवत्कृपा 


के प्रत्यक्ष स्वरूप श्री स्वामीजी महाराज निरन्तर इस विचार में रहा करते थे कि अनन्तकाल से 
थीमगवञ्चरण विध्ुख चेतन श्री मगवच्चरण ग्राप्त कर छे तो जन्म-मरण के भयकर कष्ट से 


(च ) 

सर्वदा के लिये अवकाश पा जाय । आपके जीवन के विशेष भाग इसी कार्य में समाप्त हुए । 
पचासों वर्षे पयेन्त आप भारत के अनेक ग्रान्तों में जसे सी० पी०, यू० पी० विहार, महाराष्ट्र, 
कर्नाटक, गुजरात, मारवाड आदि में निरन्तर भगवद्धिषय का उपदेश देते रहे । आपके 
उपदेश से लक्षों नरनारियों का कल्याण हुआ, बड़े-बड़े नास्तिक भो श्री भगवच्चरणों मे 
लगकर मनुष्य जीवन को सफल बनाये । कटनी पत्तन में २० वपे जो उपदेश हुआ उसका 
संग्रह “नित्य लीला ग्रन्थ” के नाम से ३ भागों में प्रकाशित हुआ । ग्रन्थ देखने से यह 
स्पष्ट होता है कि भ्रीमदाचार्य चरण का धरातल में केवल इसीलिये अवतरन हुआ कि अगम- 
वाद के चक्र में पड़ा यह चेतन अनन्तकाल से क पा रहा था सो भगवत्कृपारूप सुगमवाद 
को अपनाकर सुखी बन जावे । 

“शरणागति मीमांसा” के पूवे भी आपके द्वारा अनेक ग्रन्थ निर्मित हुए जिनमें भग- 
वत्प्राप्रि का सुलभ उपाय शरणागति का प्रतिपादन हुआ है । जेसे शरणागतोपदेश, सिय पियं 
मिलन छन्दावली । छन्दाबली में तो यहाँ तक कहे कि-- 

इस देह में हरि मिळत हैं इस बात को भुलना नहीं । 
मन इन्द्रियाँ वश हैं नहीं कलिकाळ का अति जोर है ॥ 
नहिं भक्ति ज्ञान विराग है इस चक्र में पड़ना नहीं । 
दो पन्थ हैं हरि मिलन के एक सुकृत दूसरि हरि कृपा ॥ 
निज कृपाश्रित को सुगम हरि संशय इसे करना नही ॥ 


और भी अनेक पद इस भाव के हैं !-- 

श्री श्री स्वामीजी महाराज पर प्रत्यक्ष दर्शन देने की प्रश्न कृपा किये थे और जिनका 
विश्वास इन वाक्यों पर हुआ उन्हें भी यह सौभाग्य प्राप्त हुआ और ये सब कुछ हुआ श्री 
स्वामीजी महाराज के सेवा विग्रह श्री श्री वेंकटनाथ के अडग्रह से, जो प्र॒ आज भी श्री अर्चा 
रूप से अयोध्या मुण्ड मण्डप स्थान में विराजकर अपने श्री स्वामीजी महाराजके हृदय 


भाव को पूर्ण कर रहे हैं, जो छन्दाबली के छन्द, छप्पय तथा अन्य पद्यो मे ओत प्रोत 


( छ ) 


हैं। अभी विक्रमीय सम्बत्‌ २०१३ भाद्र मास में परमभागरत आचाय FN 
सर्प महात्मा श्री ज्याहाप्रसादजी ( जनार्दन रामाचुज दासजी ) तथा आपके आता परम” 
भागवत श्रीमान्‌ केशर देवजी ( केशरप्रपन्नजी ) और परम भागयत श्रमाचे मक्यनरारुजी 
( माधपप्रपञ्नजी ) तथा पुत्र परमभागवत निष्ठा के प्रत्यक्ष स्वरुप श्रामान हरिरामजी 
बागहोदिया के विशेष आग्रह से श्री मदतन्त श्री स्पामीजी महाराजे के परम ताल 
हाडिले श्री श्री बंकट बाबू का पधारना कलफत्ता हुआ था। सेवा वास्त साथ में श्री मदा- 
चरणरेणु यह अर्किचन दास भी था। वहा पधारकर प्रभु श्री स्वामीजी महाराज क हृदय 
भाव को पूर्ण किये । परमभागवत श्रीमान्‌ वायू हरिरामजी त्रागडादिया को सुझल्ना परण 
भागवती श्रीमती इन्दिराबाईजी के ऊपर अझुपम अनुग्रह हुआ। वबाईजी अनेक दिवम पयन्त 
हन्दावली के पदों को श्री बॅकटनाथ के समक्ष बोलती हुई जिम स्थिति को प्राप्त हुई थी वह 
अवर्णनीय है। फिर कया था सौशील्य, सौलम्य, वात्सल्य गुण विशिष्ट श्री बेकट्नाथ अपने 
स्वामीजी के साथ पधारे। श्रीबाईजी को दर्शन दे कृतकृत्य किये। ग्यारह दिन पयेन्त 
आपकी स्थिति विचित्र रही । शरीर का वाझज्ञान बिल्कुल जाता रहा । किन्तु हृदय में एक 
अपूर्वं आनन्द की धारा चल रही थी जो मुखाऋति से स्पष्ट होती रद्दी । ग्यारह दिन के 
अन्द्र अन्न जल का लेना बिल्कुल बन्द रहा । बीच-बीच में अनायास कभी-कभी आपके 
मुख से अनुभव विषय का भी अपू शेली के प्रतिपादन होता रहता था जिसको सुनकर बड़े- 
घड़े दाशेनिक भी चकित हो जांय ; जिसका कुछ अश परम भागवत श्रीमान्‌ बाबू हरिरामजी 
बागड़ोदिया के पास लिखा हुआ पड़ा है। आज एक मास से अधिक समय हो गया 
कलकत्ता छोड़े किन्तु आज भी वह अनुभव क्रम चालू है। श्री इन्दिराजी आज भी भगवान 
की सेवा केंकय्ये उसी निष्ठा से कर रहीं हैं। उनके द्वारा लगाये गये शयन भोग फो भगवान 
ने लगातार ३ दिन तक पाया, एवं श्री भगवती बाई के लगाये गये बाल भोग में मिश्री का 


विशेष प्रसाद भगवान ने प्रदान किया । अन्नकूटोत्सत तथा राम बिवाह के दिन भी दोनों 


को मगवान के साक्षात्दशन हुए और ५ घण्टों तक समाधि स्थिति रही । ऐसा भागवतो के 
पत्र द्वारा विदित हुआ । 


श्री वाईँजी के साथ ही चार-पांच दिन पश्चात श्रीमान्‌ केशरदेचजी की पुत्री श्री विमला 


( ज ) 


बाईजी को भी यह अचुग्रह ग्राप्त हुआ तथा श्री रामजी की पत्नी श्री भागवती वाईंजी को 
जो आजतक चल रहा है। यों तो श्री स्वामीजी महाराज के हृदय के भाव की पूर्ति श्री 
मदनन्त श्री वेंकटनाथ अनेक भागवतों पर अनेक तरह से अजुग्रह करके किये । सर्वप्रथम 
महात्माजी परमभागवत श्रीमान्‌ जनार्दन रामानुजदासजी की माताजी को कुछ देर के लिए 
यह सौभाग्य मिला आरती के समय । और हरिसन रोड से भगवान जव अलीपुर १५ दिन 
चास्ते परम भावुक श्रीमान्‌ मखनलालजी के यहां पधारे। एक दिन वहाँ भी रात्रि के २ 
बजे भगवान तीन वार कौशल्या मेया नाम लेकर अपने कमरे से बोलने की कृपा किये। 
श्रीमखनलालजी की मातजी को जो परम श्रद्धाल्यी हैं, मैं कौशल्याजी कहा करता था, आप 
दौड़कर मेरे कमरे में गयीं जहां और भो अनेक व्यक्ति सोये थे हमें जगाकर बोलीं--सरकार 
आप नाम लेकर तीनवार पुकारे, हमें भी आइचर्य हुआ, एक दो व्यक्ति और भी बोले कि 
हम भी सुने इस कमरे से वालक की जेसी आवाज आई। फिर भगवान का कमरा खोलकर 
देखा गया तो पखा बम्द था और उस दिन गर्मी भी बिशेष थो । दूसरे दिन परम भागवत 
श्रीमान्‌ ज्यालाप्रसादजी ( जनार्दन रामानुज दासजी ) कौशल्या मैया, गोदास्वरूपा श्री 
इन्दिराजी, श्री विमराजी, श्रो रामचन्द्रजी, श्री नन्दकिशोरजी, श्री कोशिल्याजी ( श्री मसन 
लालजी की पुत्री ) आपकी माता आदि अनेक भागवत आरती के बाद तीथ प्रसाद वितरण 
के समय पाठकर रहे थ इतने में भगवान वेंकटनाथजी के पीछे अपूर्व प्रकाश से युक्त चलते हुए 
श्री चक्रराज का दर्शन हुआ। भाव यह हे कि श्री मदनन्त श्री स्वामीजी महाराज की 
कृपाधारा आज भी चालू हे । 
छन्दावली के अतिरिक्त नूतनस्तोत्र रत्नावली, श्री वष्णव भजन माला, हरिमंगल संकीतन 
नाम रामायण, मोक्षमाला, चितोपदेश शतक जेसे अनेक ग्रन्थों का निर्माण जन कल्याणार्थ 
हआ । अन्तिम समय में शरणागति मीमासा जेसे ग्रन्थ रल का निर्माण कर मुम्नक्षुजगत का 
जो उपकार किये हैं उसके लिए भागवतजन श्रीमदाचार्य चरण के सर्वदा ऋणी रहेंगे। अपने 
क्षत्र मे ग्रन्थ को रचना अपूर्व है। श्रुतिस्सृति, इतिहास, पुराण, गीता नारद पश्चरात्र तथा 
भावुक जनके भाषा ग्रंथ के पद्यां और अकाट्य युक्तियो द्वारा स्वदेश, सर्वकाल, सर्वावस्था में 
सर्व वर्ण सर्व आश्रम के लिए भगवत्मात्ति का सररतम उपाय शरणागति ही है। यहां श्री 


(म) 


मदनंत श्री स्वामीजी महाराज के साथ पिपरिया नगर नियासी आपके अनन्य शिष्य परमार्थ 
भूषण काबरा-कुछ कमर परम भागयत परमपदवासी श्रीमान्‌ राघामछभजी कामराजी की 
स्मृति मी अपेक्षित हे। आप अपने समय के एक आदश भागवत थे | आपका शात्घोचित्त 
अनुष्ठान, आचाय चरण निष्ठा, भगवङ्धागवदाचार्य फेय परायणता, चेतन कल्याण तत्परता, मित- 
मधुर भाषण शीरूता, अकिचनता, अनन्यता, सत्यता आदि अनेक गुण आस्तिक जगत के 
लिए अनुकरणीय थे । आपके हृदय में यह निरन्तर उमङ्ग रहती थी कि भारत के कोने कोने 
में प्रपत्ति शालन का प्रचार होना आवश्यक है। यह कार्य श्रीमदाचार्य चरणों के उपदेश से 
हो सकता है जेसे यहाँ पिपरिया तथा इसके समीप के अनेक ग्रामां मे श्रो त्री स्वामीजी महा- 
राज के उपदेशों द्वारा भगवदिपय का प्रचार हुआ! ओर पशुअत्‌ जोवन व्यतोत करने वाले हम 
चेतनों का जीवन सफल हुआ--अथवा सरळ हिन्दी भाषा मे ऐसे ग्रन्थ का निर्माण होय 
जिसमे शरणागति विषय का सम्यकू प्रतिपादन हो जो सबेसाधारण के लिये उपयोगी हो 
अनेक बार आपका यदद भी निश्चय हुआ कि श्री स्वामीजी महाराज को उन स्थलॉपर पधार 
कर उपदेश देने की व्यवस्था की जाय जहां के मनुष्य विल्कुळ भगबद्विपय के उपदेश से रिक्त 
हैं, किन्तु यह कार्य विशेषतया श्री स्वामीजी महाराज के स्वास्थ्य बेपरित्य के कारण नही 
हो सका । तबतक इधर आस्तिक जन पर महान वज्ञाघात हुआ। हमलोगा के वीच से 
नश्वर शरीर त्याग कर महाभागवत महात्मा श्री काबराजी का महाप्रयाण दिष्यधाम मे दिष्य 
सेवा वास्ते हो गया । परमग्निय श्रीमान्‌ काबराजी का यह असामयिक वियोग श्री स्वामीजी 
महाराज के लिए अति दुःखद हुआ । स्वास्थ्य आपका विशेष विपरीत हो गया। फिर भी 
उसी अवस्था में परमभागवत श्रीमान्‌ काबराजी के हृदयमाव को पूर्ण करने के लिए “शरणा- 


गति मीमांसा" जसे बेजोड ग्रन्थ का लेखन प्रारम्भ किये । कई वपी के बाद ग्रस्थ का कलेवर 
तयार हुआ, प्रकाशन की भी व्यवस्था होने ही बाली थी । ततक लाखों भाबुक जनों को 
अनाथ करके श्रीमदाचार्य चरण भी दिव्यधाम के लिये प्रस्थान कर दिये। मगपत्संकल्पा- 
घुळूळ ही सब इछ होता है। इस लीला विभूति का क्रम अति विचित्र है, प्र कृपापात्र ही 
इसके स्वरूप को यथार्थतः जान पाते हैं। श्रोमदनन्त श्री स्वामीजी महाराज के पेकुण्ठोस्सव 
के पथात्‌ प्रकाशन कार्य परमपद वासी श्रीमान्‌ काबराजी के कनिष्ठ आता परमभागवत- 


( घ ) 
अगवद्धागवदाचार्य केंकर्य परायण आचार्य चरण निष्ठ अनेक सद्गुण सम्पन्न श्रीरामजीलालजी 
काबरा अपने हाथ में लिए, आपका भी अनुष्ठान युग्रक्षु जनों के लिए अनुकरणीय दै। श्रीमान्‌ 
ओ बड़े भेयाजी के परमपद पधारने के पश्चात्‌ हृदय में खलबली मची कि उस स्थान की पूर्ति 
अव किस तरह होगी ; किन्तु आप अपने अनुष्ठान से “दिलीपादधिकोरघुः” बाला पद 
अक्षरञ्चः चरितार्थं किए । आप अपने क्षेत्र में उनसे भी विशेषता दिखाये, जो आप्तजन के 
लिए सन्तोषकर हुआ । आज वह अ्न्थरल युमुक्ष जगत के कल्याणार्थ श्रीमान्‌ कावराजी के सह- 
योग से भारत के प्रधान नगर कलकत्ता में प्रकाशित होकर हमारे समक्ष उपस्थित है 
अतः यह महोपकारी काबरा वंश भी प्रपत्ञजन के श्रद्धा के पात्र हैं। हमारे वे भी धन्यवाद 
के पात्र हैं जिन्होंने मन बुद्धि तथा शारीरिक परिश्रम के दारा ग्रन्थ प्रकाशन में जो कठिनता 
थी उसको दूर किया है। उनमें सर्वप्रथम स्थान परमभागवत वागड़ोदिया कुलभूषण आचार्य 
चरण निष्ठ भीमान्‌ हरिरामजी वागड़ोदिया का है! आपके ही परम उत्साह तथा विचित्र 
उमंग और अथक परिश्रम से यह कठिन कार्य सुगमता के साथ अति शीघ्र सम्पन्न हुआ है। 
कलकत्ता से हमारे आने के पश्चात प्रूफ आदि का सशोधन कार्यं आपके ही उपर था और 
उसका निर्वाह भी आपने यथावत्‌ किया परमभावुक श्रीमान्‌ मोहनलालजी लोढा आदि अपने 
सहयोगियों के साथ अतः आपके लिए अनेक धन्यवाद है। विशेष स्वास्थ्य विपरीतता के 
कारण श्रीमदनन्त श्री स्वामीजी महाराज आसन पर सोते हुए विषय का प्रतिपादन करते थे 
और अन्य ब्यक्ति लिखते थे। लिखने वालों की असावधानी के कारण ग्रन्थ के बहुस्थळ 
अशुद्ध तथा संदिग्ध हो गये थे, अतः उनका संशोधन कर ग्रन्थ की दूसरी प्रति लिखने की 
आवश्यकता पड़ी सो लेखन कार्य को बड़ी सावधानी से श्री कृष्णाचारीजी ने किया, अतः 
इनका यह कार्य प्रशंसनीय है। बहु काठ से मुमुक्ष जगत में ऐसे ग्रन्थ की आवश्यकता थी 
सो अखिलकोरि ब्रह्माण्डनायक श्री निकेतन आश्रित वत्सल श्रीवेंकटनाथ के परम अनुग्रह से 
श्रीमदनन्त श्री स्वामीजी महाराज के दारा अति परिश्रम के साथ दिव्यघाम निवासी श्रीमान्‌ 
कावराजी के विशेष अनुरोध से ग्रन्थ आवश्यकता की पूर्ति हुई । आशा है युम्रुशुजन ग्रन्थ का 
आद्यन्त सावधानी से अवलोकन कर अन्य के उद्देश्य को पूर्ण करेगे । 


क आण 


[a ff 
श्री भगवत्स्तुति 
जाताऽपराधमपि मामतुकम्प्य गोदे, गोप्त्री यदि त्वमसि युक्तमिदं भवत्याः । 
बात्सर्यनिर्भरतया जननी झुमारं, स्तन्येन बड्गयति दृष्टपयोधरापि ॥ १॥ 
ेमो््यपुण्ड्मजहन्छ्ुुटं, सुनासं, मन्दस्मित मकरकुण्डलचारुगडमू । 
बिम्बाधरं बहुलदीर्घकटाक्षमोक्ष, श्रीवेङ्कटेशक्ुखमात्मनि सन्निधत्ताम्‌ ॥ २॥ 
पीताम्भर, बरद्शीतररष्टिपात--माजाचुल म्बिश्वञमायतकर्णपाशम्‌ । 
तं मेधमेचकप्रुदारविशारवक्षो--लक्षमोधरं किमपि वस्तु ममाविरस्तु॥ ३ ॥ 


अ विभ्रमेण मदुशीतविरोकनेन, मंदस्मितेन मधुराक्षरया च वाचा । 
ग्रेमप्रकपपिशुनेन विकाशिना 


च्‌ सम्भावयिष्यसि कदा प्रुसपद्गजन॥ ४॥ 
फान्तालकान्तममलूं 


कमलायताक्ष--पुदूश्रन विलासयुदितस्मितमुन्नसंच । 
वक्त्र वहन्परमगोपगृहेपु कि त्व गोपीमनांसि नवनीतमुताभ्यमोपीः ॥ ५ ॥ 
अम्भोदनीलमरविन्ददलायताक्ष, पिच्छावतसमुररीकृतवेणुपाणिम्‌ । 

त्वां गोपवेषपरिकल्यित कायकान्ति, भन्यास्तदा दच्शुरुन्मथितान्यभावाः ॥ ६॥ 
गोबईनो गिरिवरो, यप्न॒ुनानदी सा, घृन्दावन च मथुरा च पुरी पुराणी । 
अद्यापि हंत सुलभाः कृतिनां जनाना--मेते भवचरणचारजुप! प्रदेशाः ॥ ७॥ 
वजजांङुशष्वज, सरोरुहशखचक्--मत्सीसुधाकरुशकस्पककल्पिताङ्कम्‌ । 
खत्पादपत्रयुगल विगलखमाभि--भूयोऽभिपेक्ष्यति कदा चु शिरो मदी यम्‌ ॥ ८॥ 
ब्रतिक्रपक्रमझताक्रमणत्रिकीक--पझ्तत्तसम्त्तमसलुत्तममुक्तिभाजां । 

नित्यं घन वद कदाहि मदुत्तमांग--मङ्गीकरिष्यति चिरं तव पादपद्मम्‌ ॥ ६ ॥ 


उन्नद्रपत्रशतपत्रसगोत्रमंत, लेखारविदमभिनन्दनमिन्द्रियाणाम्‌ । 
मन्मूष्नि इन्त करपछ्धव तछजन्ते, कुषन्‌ कदा कृतमनोरथ यिष्यसे माम्‌ ॥१०॥ 
श्रीवत्सकौस्तुभकिरीटरलाटिकाभिः, केपूरद्वारकटकोत्तमकण्ठिकाभिः । 
उद्दामदाममणिनुपुरनी विबन्धे--भन्त भवन्तमनिमेपश्चुदी क्षिपीय ॥१ १॥ 


ऐन्दीवरी कचिदपि क्वचिदारविदी, चांद्रातपी' क्रचन चे"कचना5थ हैमी । 
कांतिस्तवोढ़परभागपरस्पर श्रीः पार्यंत पारणयितु किमन चक्षुपो मे ॥१२॥ 
त्वांसेवितं जलदचक्रगदाऽसि शाङ्खं -स्ताक्ष्येण सेन्यपतिना ऽनुचरस्तथान्येः 
देव्या श्रिया सह पसन्तमनन्तभोगे, अुज्जीय साज्ञलिरसंकुचिताक्षिपक्ष्मा ॥१३॥ 
केंकर्यनित्यनिरतेभवदेकभोगे--नित्येरनुक्षण नवीनरसाद्र भावे! 
नित्याभिवाञ्छित परस्परनीचभावे--मदेवतः परिजनेस्तव संग सीय॥१४॥ 
ये धर्ममाचरितुमभ्यसितुं च योगं, बोड च किञ्चन न जात्वधिकारभाजः 
तेपि स्वदाचरितभूतल वन्धगन्धाः, इन्द्रातिगा परगति गमितास्तृणाद्याः ॥१४॥ 
हा जन्म तासुसिकतासु मया न लब्धं, रासे त्वया विरहिता? किल गोपकन्याः । 
यास्तावकीनपदपंक्तिजुपोडुपन्तः, निक्षिप्य तत्र निजमंगमनंगतश्षम्‌ ॥१६॥ 
अय, दयालो, वरद, क्षमानिधे, विशेषतो विश्वजनीनविश्नद । 
हितक्ञ, सर्वज्ञ, समग्रशक्तिक, प्रस्च॒ मां प्रापय दास्यमेव ते ॥१७॥ 
हा हन्त हन्त भवतश्चरणाविद, इन्द्र कदालु भविता विषयो ममाक्षयो । 
यो हन्निररगल विनिर्गल इन्थकारे, वृक्ष स्तृर्ण्च सुलमं समयं व्यतीतः ॥१८॥ 
बृन्दावन स्थिर चरात्मक कीट दुर्वा, पर्यन्त जन्तु निचये बतये तदानीम्‌ । 
मेवाल भामहि जर्मि हत कास्तः एते, पापाः पदं तव कदा एुनराश्रयामः ॥१६॥ 
आयोध्य गानस पशु कीट दृणाइचजन्तून्‌, किं कर्मणो छुबत कीदशवेदनाढ्यान्‌ । 
सायुज्य लस्य विभवान्निजनित्य लोकान्‌ सान्तानि कान गमयो वन शेलनाथ ॥२०॥। 
ग्रेमाद्र' विहर गिरः पुरुपः पुराण, स्तयं तुष्दु बुर्मधुरि यो मधुरं वचोभिः । 
वाचो विडम्बनमिदं मम नीच वाच, क्षान्तिश्तुते स विषया मम दुबंचों भिः ॥२१॥ 
त्वा मामनन्ति कवयः करुणासृताब्धे, ज्ञान क्रिया भजन ठभ्य मलभ्यमन्य | 
एतेषु केन बरदोतर कोशस्थाः, पूर्व सद्यं मभजन्तदि जन्त पस्ताम्‌ ॥२२॥ 


र नन--मममन. 


रि 


कर `\ ` 


ॐ श्रीमते रामाइुजाय नमः ॐ 
श्रीमदनन्त श्री स्वामीजी महाराज का 


साष्टांग करने का श्लोक अर्थात्‌ तनयन 


चाणाद्वि योगि पदपडज सक्त राधाकृष्णास्य देशिक-गुरोश्चरणान्ज भृद्यम्‌। 
श्रौ वेंकरेश पद मानस हंस-सीतारामाय देशिकमह शरणं प्रपध ॥ 
सरसाः दक्षिणे तीरे अयोध्या नाम्नि, धामनि | 
सुकृमारासनस्थ श्री सीतारामाय मंगलम्‌ ॥ 
श्रीराधाकृष्ण हरे! श्रितपद कमलं वेट्वटेशेक भक्तम्‌ । 
श्रीराधाकृष्ण ब्रूरेः पद विशमधुपं तत्कृपा लब्ध बोधम्‌ ॥ 
भक्तानां मोदयन्त सुविध्तलयशसा श्री हरेराद्र चित्तम्‌ । 
श्रीसीताराममाय श्रित दुरितहरं श्रेयसे संश्रयेऽहम्‌ ॥ 
गर्गकुठाम्वुधि चन्द्रात्‌ श्रीराधाकृष्ण देशिकांघ्यून्जे । 
मधुपाय मानचेतः श्रीसीताराम देशिकान्‌ कल्ये ॥ 


ॐ श्रीमते रामानुजाय नम! # 
श्री मदनन्त शरी स्वामीजी महाराज का 


॥ श्री मंगल स्तोत्र ॥ 


मंगल शुरुवर्याय, भक्ताभीष्ट प्रदायिने । 


शरी्वेकटेश प्राणाय सीतारामाय मंगलम्‌ [१] 
मंत्र त्रय प्रदाने च नमः कल्याण कारिणे । 


शुरुदेबाय शान्ताय सीतारामाय मञ्जरम्‌ [२] 


bali 


श्रीसाकेत निबासाय मङ्गलं गुण सिन्धवे । 

वात्सल्यशुणवासाय सीतारामाय मंगलम [३] 
श्रीवेकटेशसं्याने मग्माय मुदिताय च | 

गुरूमानसहंसाय सीतारामाय मंगलम्‌ [४] 
भक्तानांहृदयेशाय नमस्ते ऽप्राकृताय च | 

आकारत्रययुक्ताय सीतारामाय मंगलम्‌ [५] 
भक्तानां हृदयानंदकारिणे क्लेश हारिणे | 

कृपामात्र प्रसन्नाय सौतारामाय मंगलम्‌ [६] 
ग्यान वराग्य युक्ताय करनी केश हारिणे । 

जयदीशाह्वि,भक्ताय सीतारामाथ मंगलम्‌ [७] 
श्रीकृष्णचरणाम्भोज षट्‌ पदाय महात्मने । 

शोकमोहप्रहत्रें च सीतारामाय मंगलम्‌ [८] 
राधाकृष्ण पदाम्भोज मधुपाय शुणाब्धये । 

निर्वैराय प्रशान्ताय सौतारामाय मंगलम्‌ [९] 
मंगलाशासन स्तोत्रं ये पठिष्यन्ति भाषतः । 

तेपान्तु हृदये वासो गुरुर्यस्य नित्यशः [१०] 


# श्रीमते रामानुजाय नमः अ 
श्री मदनन्त श्री स्वामीजी महाराज का 


॥ प्रपात स्तोत्रं ॥ 


अस्त्येको रघुनाथपुरनगरो यत्रास्ति सरयूनदी । 
तत्रत्यान्‌ विश्ुखान्‌ हरेबंहु जना्चुत्तारकं यल्वः ॥ 
श्रीरामाबुजदास संश्कक्चखेः श्रीवेष्णवे! सेवितम्‌ । 
सीतारामपदारपिन्द युगं नित्यं त्वहं संश्रये [१] 


( << ) 
श्रीमड'कटनाथ प्राण जनकं दिव्योध्व पुण्डू एतम्‌ । 
भक्तानाम भयङ्कर गुणनिधि पीताम्वरालडळकूम्‌ ॥ 
सेव्यंश्रीपतिभक्त इन्द सहितं कारुण्य पुण गुरूम्‌ । 
सीतारामपदारविन्द युगल नित्य त्वह सश्रये [२] 
श्रीमद ष्णव सेवने सुनिरतं ज्ञानाव्धिचन्द्र प्रभुम्‌ । 
मात्सर्यस्यविनाशने मुनिरत तत्वार्थ चिन्तामणिम्‌ ॥ 
शिष्याभिष्ट प्रदायक द्विजवरं वेकुण्ठ दाने रतम्‌ । 
सीताराम पदारविन्द युगल नित्य त्वह सश्रये [३] 
आर्तेत्राणपरायणं हरि निभं श्री पूर्णमछ शृहे । 
पापण्डद्रुमभेदक रुपतेनामेव संरक्षकम्‌॥ 
इत्येव प्रतिपादयन्तमखिलं ज्ञानार्थं ससिद्धिदम्‌ । 
सीतारामपदारविन्द युगलं नित्य त्वह सश्रये [४] 
कटनी पत्तन वासिना सुखकर प्राण प्रिय सुन्दरम्‌ । 
श्रीमदष्णय धमं शिक्षणपरं श्री वंकटेशप्रियम्‌ ॥ 
श्री गोवर्धनदासमध्यह्ृदये नित्य मुदाराजितम्‌ । 
सीतारामपदारविन्द युगल नित्यं त्वहं सश्रये [५] 
श्रीमदेशिक पादपद्ममधुपं श्रीराघवेन्द्र ग्रियम्‌। 
श्रीमद कटनाथलालनरतं सीताश्षमालायुतम्‌ ॥ 
वात्सल्यादि गुणोज्वलं सुचतुरं श्रीबेष्णवानन्ददम्‌ । 
सीताराम पदारविन्द युगलं नित्यं त्वहं संश्रये [६] 
श्रीमाष्यकारजनकाय दयार्णवाय वेकुण्ठमंडष जनप्रियरक्षकाय 
श्रीमपन्नज्ञनरक्षणतत्पराय कल्पद्रुमाय शुरुवेतु नमोनमस्ते [७] 
सीतारामाभिधणुरोः प्रपत्ति पठतां खलु । 
मंगाशासनश्चापि भक्तिर्मवति देशिके [८] 


नित्य अनुसन्धान करने की गुरु परम्परा 


IPE 
(१) श्री मदनन्व श्री स्वामी श्री सीवारामा- (११) श्री गोविन्दाचार्य स्मामीजी 
चायेजी महाराज (१२) ,, जगद्गुरु श्रीरामानुजाचायं स्वामीजी 
(२) , आचारीजी श्री राधाकृष्णाचारयजी (१३) ,, महापूर्ण स्वामीजी 
महाराज (२४) ,, याघ्ुनाचार्य स्वामीजी 
(३) „ तोताद्वि स्वामीजी (१५) ,, राममिश्र स्वामीजी 
(४) „ परबर मुनि स्वामीजी (१६) „ पुण्डरीकाक्ष स्वामीजी 
(४) „ शेलेश स्वामीजी (१७) „ नाथमुनि स्वामीजी 
(६) „ लोकाचारं स्वामीजी (१८) ,, शठकोप स्वामीजी 
(७) „ कृष्णपाद स्वामीजी (१९) ,, विष्वक्सेनजी 
(८) „ कलिबेरिदास स्वामीजी (२०) ,, रंगनायकीअम्माजी 
(९) „ वेदान्ती स्वामीजी (२१) ,, स्वामी श्री रंगनाथ भगवान जी 


(१०) , पराशरभइ स्वामीजी 


भगवान के साक्षात मिलन के अपूर्व छन्द 

(१) 

जे जे श्रीराधे महारानी, स्वामिनि सुनिये बिनती मोर ॥ टेर 

उमर बिती मन मुजव मिले विन, सुनत न नन्दकिशोर | जे० 

ललचाकर हरि फिर न मिलत हैं, घबड़ाता मन मोर । जें० 

लली आपकी दया इष्टि बिन, नहिं मिलिहें वित्तचोर । जे० 

करह कपा वपभाजु नन्दनी, पुरहू मनोरथ मोर। जे० 
( २) 

सुनिये कृष्णप्रिया मम अरजी, मरजी मुजब मिलाइये श्याम ।टेर 

शुरु कृपाल सम्बन्ध करायो, साक्षी दे बलराम । सुनिये० 


( £ ) 
सपन में आते अति ललूचाते, प्रगटत नहि घनश्याम । सुनिये० 
प्रगट मिखाइये प्रगट रहें जिमि, वरसाने नन्दग्राम । सुनिये० 
निरखा करूँ प्रीतम प्यारे की, झाँकी आठोयाम । सुनिये० 
( ३) 
प्यारा पाय परत हूँ तेरे, मेरे सन्मुख सुरत दिखाय । टेर 
अर्चा से किशोर रूप धरि, तन की तपनि घुमाय । प्यारा? 
हिले मिलें इम तुम दोनों मिलि, प्रमृदित वेकटराय | प्यारा० 
सीताराम दास फे स्वामी, धाय गरे लिपटाय। प्यारा० 


( ४) 
प्यारे इसी देह से मिलने में, परब्रह्मपना है तोर | टर 
गुरु करुणा से दिले मिले पे, तस्ति भई नहिं मोर । प्यारे० 
साहु नीतिसे हिलो मिळो अब, मिलो नहीं जिमि चोर । प्यारे० 
सचे भाँति हो समरथ तुम फिर, क्यों नहिं सुनते शोर । प्यारे० 
सीताराम दास के स्वामी, निरखो अपनी ओर । प्यारे० 


( ५) 
ज जे मेरे बॅंकट बाबू, सब दिन सुखी रहो सहकार । टेर 
अरचक मिले तुम्हें जो स्वामी, करे प्रेम से प्यार । जय० 
मोलायम से मञ्जन करके, सुन्दर करे भगार | जय० 
सीताराम दास के स्वामी, सुखी रहे दरबार । जय० 


( ६) 
जे जे कनक भवन के विहारी, कछ तो शरम फरो सरकार । सेर 
इतना था जब तुम्हें सताना, फिर क्यों बने इयार | जय० 
जवसे प्रिय तुम परसि गयो है, दिळ नहि लगत हमार | जय० 
या तो आकर दरशन दे दो, नहि तो दोजो मार | जय० 


( ॥ ) 
( ७ ) 
प्यारे अब तो रहहुँ न न्यारे, क्योंकि समय बहुत है थोर । टेर 
मीठे मीठे वचन सुनाकर ; छिपि जाते चित्तचोर ॥ प्यारे० 
अस न होय मन मुजब मिलेबिन ; प्राण चलाजाय मोर ॥ प्यारे० 
मैं तो हूँ प्रभ तुम्हरे चरणका ; चाकर नन्दकिशोर ॥। प्यारे० 
सीताराम दास के स्वामी; दर्शन दीजो भोर ॥ प्यारे० 
( ८) 
प्यारे प्रगट परस कर जावो ; मेरा जन्म सफल हो जाय | टेर 
जब मैं जाय पलंग पर पोटे ; संगमे तुम भी पौढ़ियो आय। प्यारे० 
अब तो तुमसे हिले मिले बिन ; हम से रहा न जाय । प्यारे० 
फिर नहिं मिलना था जब तुमको ; फिर क्‍यों गये ललचाय प्यारे० 
एकवार हम तुम दोनों मिलि ; मिले अंक लिपटाय । प्यारे० 
प्रगट मिलन बिन समय जात जो ; हमसे सहा न जाय । प्यारे० 
अजहूँ सफल करो इस तनको ; धाय गले लपटाय । प्यारे० 
( ६ ) 
प्यारे प्रगट मिलन बिन तुमसे ; मेरे उठत कलेजे पीर । टेर 
प्रगट मिलन विन हृदय दहत है; जलत द्वाड़का हीर । प्यारे० 
कहा कहूँ मन सुज मिळे विन; धरत नहीं मन धीर । प्यारे० 
अजहूँ मिलो मिले जिमि पहिले; हँसते सरयू तीर । प्यारे० 
( १० ) 
प्यारे तुम्हरे सख के कारण ; मेरा तन मन धन लगजाय । टेर 
तव सख रहित चहूँ जो निज सुख; हृदय खंड हो जाय । प्यारे० 
सदा प्रसन्न बदन निरखूं मैं; तुमको बकटराय । प्यारे० 
सदा निहार सदा दुलारूं ; बाळ वच्छ जिमि गाय । प्यारे० 
तुम्हरे दरश बिन कल न परत है ; दुखसे निकलत हाय । प्यारे० 


& श्रीमत्ते रामानुजाय नम & 
नञ्न-निवेदन 

सम्पूर्ण बिश्व में भारत का हो आध्यात्मिक अन्वेपण सर्घोपरि एवं सर्वोत्कृष्ट रदा ऐ। विश्च की 
आदि भाषा संस्कृत में दवी स्वयं भगवान फे द्वारा कथित वेदो मे, एवं उनसे सुनकर क्रूप मुनिर्यों ने श्रुतियों 
में आध्यात्मवाद का बहुत ही सुन्दर ढंग से पूण सफल प्रतिपादन किया है। आत्मा फा परमात्मा से 
सम्बन्ध, एवं आत्मा के द्वारा परमात्मा की प्राप्ति का विद्वत्तापूण अफाध्य युक्तियों फे साथ विश विवेचन फिया 
है भारतीयों ने आदि भाषा संस्कृति में । यद्यपि रामायण और महाभारत ने हिन्दी भाषा मे भी आ्यात्म- 
वाद को प्रमुख स्थान दिया है , लेकिन भगवस्माप्ति के अतिशय सुगम उपाय अनन्य शरणागति पर आच 
तक हिन्दी भाषा में कोई भी सफळ स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं था जिसकी वजह से जन साधारण आज फे विश्व 
में उचित मार्ग का अवलम्वन न कर शुमराह हो रद्द है। नित्य आनन्द और स्थायी शान्ति की सोज मे 
निकला हुआ गुमराह मानव आल ज्ञान विज्ञान के द्वारा मद्दानाश और सर्वनाश की ओर ही जा रहा है। 
भौतिकवाद से ही प्रकृति पर विजय प्राप्त करने का दम्भ भरने वाला दया का पात्र, वेचारा अनिस, अश 
मानव नहीं जानता है सर्वकष, सवे शक्तिमान, निरय, सर्वगुण सम्पन्न, सर्वत्र व्याप्त रजन पाउन सहार करने 
चाळे एक मात्र श्री इरि को । उनका किब्चिन्मात्र एक,सकल्प ही हमारी फरोडों अरबों चर्पों की चेाओं को 
एक पल में ही बना और बिगाड़ डाळता दै। ऐसे परमपिता को प्राप्त करने फे सुगमातिसुगस उपायों का 


परम पूज्यवर भगवदावतार श्री श्री १००८ श्री स्वामीजी सीतारामाथार्येजी महाराज ने मळोभांति सांगोपांग 


प्रतिपादन इस ग्रस्थ सें किया है । यह हिन्दी का एक चेज्ञोड प्रस्थ हे) ऐसा ग्रन्थ न भूतो न भचिप्यति | 
यह वो स्वतन्त्र प्रस्थ है जो चेतन को भगवान से मिला 


बर्योकि भगवान एक हैं -सचोपरि हैं, सब देवों के देव है, 
को प्राप्त कराते बाळे इस अद्भुत और अपूर्व मन्थ का बदड़ा 
की उपमा देना भी एक हास्य दी होगा। ऐसे प्रन्थ के लिये तो स्वत, ही मुँह से निकल पड़ता है कि -- 
असित गिरि समं स्यात्कजळं सिन्धु पात्रे, सुर तरुवर शाखा लेखनी पत्र मुर्बी । 
लिश्षति यदि गरद्दीस्वा शारदा समै काळं, तदपि तव गुणानां ग्रन्थ पारं न याति }) 
इस ग्रन्थ का जहां कहों भी प्रसार होगा चहीं सुख ओर शान्ति का साम्राज्य होगा। अत 
नित्यानन्द, पस्मानन्द्‌, ब परम शान्ति को प्राप्त करने के लिये इस प्रन्य को अवश्य प्राप्त कर लेना चाहिये । 
ऐसे अमूल्य ग्रस्थ का परम पृज्यबर श्री मदनल्त-श्री रामजीळाळजी काबरा ने परम पूज्यवर श्री श्री १००८ 
श्री स्वामीजी वेकुण्ठाचायेजी महाराज की आज्ञा से परम पूज्यवर गुरु निष्ठ महात्मा श्री ज्वाढाप्रसादजी 


वागडोदिया की देखरेख में प्रकाशन कराकर विश्व का महान्‌ कल्याण किया है। 


देता दै। चेतन इसका वदळा नहीं चुका सकेगा 
इनसे परे कुछ है ही नहीं। अत ऐसे भगवान 
हम कभी भी नहीं चुका सकते। ऐसे इस प्रत्थ 


दासानुदास -- 


हरिराम बागड़ोदिया 


[का [a 
वषय खूचा 

विपय 

भूमिका 

श्री भगवत्स्तुति 

श्री स्वामीजी महाराज का तनयन्‌ 

मंगळ स्तोत्र, प्रपत्ति स्तोत्र, 

गुरु परम्परा 

भगवान के साक्षात मिलन के अपूर्वे छन्द 

नम्र निवेदन 

अभिनन्दन पत्र 


प्रथम खण्ड (कर्म और ज्ञान का गंभीर विवेचन ) 


द्वितीय खण्ड ( भक्ति माग की व्याख्या एवं जीव के स्वरूप का दिग दृशेन | 
अह ब्रह्मास्मि, तत्त्वमसि आदि की व्याख्या का प्रारम्भ) के 
तृतीय खण्ड ( अहं ब्रह्मास्मि, तत्तमसि आदि फा विशद विवेचन करते हुए तत्‌ 
सम्बन्धी भ्रमों का निवारण | जीव फे। स्व स्वातरू्य का भ्रम निवारण करते हुए 
भगवत पारतन्त्र्य ही जीव की वास्तविक स्थिति दै- इसका सम्यक्‌ प्रतिपादन ) 
चतुर्थ खण्ड ( फर्म बंधन के द्वारा जीव के आवागमन का वृत्तान्त एवं तत्सम्बन्धी 
दुखों से घबड़ाये हुए जीवों के लिए शान्ति मार्ग का दिग्‌ दर्शन) दी 
पश्वम खण्ड ( भक्ति का प्रतिपादन, जीवं के स्वरूप की व्याख्या एवं शरणागति में 
अटट विश्वास तथा श्रद्धा की आवश्यकता ) 

पृष्टम खण्ड ( शरणागति का स्वरूप | उसके अधिकारी, शरणागति केसे और 
क्वा की जाय आदि गहन विषयों का सांगोपांग विवेचन ) 


चित्रसूची 
भगवदावतार श्री श्री १००८ श्री स्वामीजी श्री सीतारामाचार्य जी महाराज 


श्री श्री १००८ श्री स्वामी बेकुष्ठाचार्य जी महाराज 
परम भागत्रत गुरु निष्ठ महात्मा श्री राधाबल्ठभ जी कावरा 


परम भागवत गुरु निष्ट महात्मा 
श्री राघावलभ जी कावरा 


इस विशाल प्रन्थ-रत्न फे लेखक भगवदावतार श्री स्वामीजी सौतारामाचाये जी महाराज का रजत 
जयन्ती समारोह सन्‌ १६४० तारीख ११ सितम्बर को आपके तत्वावधान मे मनाया गया । आपकी 
पवित्र गुरुनिष्ठा निष्काम भक्ति एवं चेतन मात्र फे प्रति कल्याण की भावना अद्वितीय थी, आपका सकल्प 
था इस महान प्रस्थ के अधिकाधिक प्रचार करने का! और उसी संकल्प फे फल स्वरूप यह ग्रन्थ भाज 


आपके द्वाथों मे है । 


॥ श्री मते रामायुजाय नम ॥ 


भगबदावतार श्री श्री १००८ पूज्यपाद श्री सीतारागाचार्यजी महाराज़ के पिपरिया शुभागमन झो ह 
जयन्तौ के उपछक्ष में परम भागवत गु्निष्ठ महात्मा श्रोमान्‌ रावाचक्ठभजी कावरा द्वारा समपिन अभिनन्दन पत्र 


श्रदाठ बनो एवं महानुभावो, 


~ यप <= 
आज दास फा हृदय सागर श्री स्वामीजी जेसे ईइवरतत्वा त्रपी बेप्णवधर्मोपो दाय महानुभाव के बोस यपे से 
के उदळश में रजत जयन्ती समारोह मनाते हुए अवर्णनीय आनन्द की उपयो से परिपूण हो रदा £ । यह हमारा सौमाग्य 


है तषा उस परमपिता परमात्मा की असीम दया फा प्रतिफळ है जिसके फलस्वरूप श्री श्रदेय स्वामोजी ने दाम फे एह को 
पुनौव इर अनुणदीस किया है । 


श्रद्देयवर, विकी माया मोद रूपी नेराश्यनिशा से पूण हम लोगो के हृदयों में भगवद्भक्त रुपी सर्ग उदय मरने द 
श्रेय आप ही को है , क्योंकि आपके उपरेश में परमात्मा के अहनिश भ्यान गान फी प्रयुरना है। विश्व फो माया 


खिन्न होकर आपको कोमल आत्मा किस प्रकार परमात्मा को ओर उन्सुख हुई टि ? इसका स्पप्टीकरण आपकी स्वत को 
'निम्नाँकित रचना द्वारा प्रदर्शित होता है. -- 


घवडा गया हूँ, थक गया हूँ, बहुत वालमुकन्द हो । 

आति लट गया हू, प्रार्थना करते करत गोगिन्द हो ॥ 
जाऊँ कहाँ किम डौर अब, उर में उचाटन वढ गई | 

आति कुढन से कमजोर हो, कची कलेजा पड गई || 


भगवान फे करुणामय स्वरूप का चिन्तन, उनके आनन्द मय प्रक्ष खुप फा रसपान यही आपका 
दृष्टिकोण है -- 


वुधवार फाल्गुन अमा कुक्कुट फुजते थे हर घडी । 


आनाह पर ये पडे तह एक चाळ मूर्ती दिस पडी ॥| 
मृदु हसन दाडिम दशन दश पदिरवसन भल अलकावली | 

विषु वदन पर विलसाति हॅसांते कित को गई नितरन चली | 

भान्यबर, आपने अपने कर्ममय जीवन से सुप्त समाज फो जगा दिया है, स्फूर्ति हीन शिराओ में जीवन सार 

किया है। श्रद्धेवर, आप सरश भक्ति छी चरम सीमा को लॉघने बाळे आदश भक्त किसी के लोलुप सुख से अपनो स्तुति 

सुनने के छिये पृथ्वी पर अवतरित नहीं हये हैं, आप अवतरित हुये हैं लोगों के सम्मुख शरणागति फा ज्वलन्त उदाहरण 

उपस्थित करने के लिये । इसोलिये आप लोक यात्रा के पथ में कठिनाइयों के अपार समुद्र 'फो भो भेद कर अपनी रक्ष्य 
सिद्धि में प्रस्तुत हूँ । 


भ्रद्धेयवर आप का व्यक्तित्व ही रेसा है, एक ओर ससार के लिये आपके अवरों पर प्रेम दँसता रहता है, दूसरी 
और सन्स विश्‍व के भूले हुए पथिको के लिये आपकी आखो पे कहणा के हिम जल दलकते रहते हैं । 


जसे --- 
रचना ह! में रगा रचयिता का नहीं देखा | 
विदित उसका जन्म नही नरतन मेह लेखा i! 
नर शरीर हे सफल सिफ हरि मिलने ही से। 
नाहि तो कोन प्रयोजन निकला नर देही से ॥ 
मजनहु कर्तन से तदापि, सफालित मनुज शरीर | 
तदापि न सफाठित तस्त निमि आ प्रगट मिले रघुबर ॥ 
जितना कराति तयम नियम, प्रिय मिलन हित परलोक में | 
उतना न म्यां होकर पिरहणी, झुराति ग्रतिम झोक मे ॥ 
तोहि भले सयम मरे पर पाती लोक में पहुँचाय दे । 
पर विरह सासि विनु कोऊ नहिं जो जियत प्रति मिलाय दे || 


ऐसा क्‍यों ? इसलिये कि आप सहदय है, अरुणाद्रं हैं। आपने अपनी देवोपम बाणी को उदीर्ण कर छोगों को 
सदपथ पर प्रेषित कर उन्हें नवजीवन प्रदान किया है। आपके आदश उपदेशों में भक्ति भाव की तष्ीनता, अनन्यता तथा 
निरावछम्वता का प्रमुख स्थान है । 


श्रद्धेयवर, हम भूले हुए पयिकों के आप पथ प्रदशेक हैं । इम लोगों के माया मोह की घोर निस्तब्ध निशा 
के छिये आप प्रचण्ड मातंड हैं । अतएव हम दासानुदास आपके अनुपम उपकारो से वहुत छनज्ञ हैं और श्री लाछणी से 
सानुनय अनुरोध करते हैं कि आप जेसे महापुरुष अपनी ऐसी ही दया मया सतत बनाये हुए भयवद्धक्ति के आदश उपदेशों 
द्वारा इम दामों को अज्नुगृहीत करते रह जिसके लिये इग दास भाप सहश श्रद्धाछ मद्ानुभाव क्रो कोटिश धन्यवाद दे कर 
अपने मस्तक पर श्रीचरणों की पावन रज को धारण कर अपने को छृत्य-कृत्य सममें । 


में महाभागवत श्री पूरनमछजी गट्टानी कटनी निवासी को हृदय से धन्यवाद दिये यिना नहीं रद्द सकता। 
आज के कार्यक्रम का श्रेय वस्तुत पूर्ण रुपेण आपको ही है जिनको सतत प्रेरणा एवं हृदयाकांक्षा से ही यदद सव कुछ दृष्टिगोचर 
दो रद्दा है । इसके पश्चात में स्वागत-समिति के सदस्यों तथा अन्य रुस्थाओं का अत्यन्त उपकार मानता हूँ जिन्होंने अपना 
अमूल्य समय व्यय कर दास की उत्कट इच्छा को कार्यरूप में परिणित किया। 

इसके अतिरिक्त में आप सब महानुभावो को स्वागत समिति की ओर से हृदय से धन्यवाद्‌ देता हू जिन्होंने आज 
के काय-क्रम में सहयोग देकर कार्य क्रम को सफल बनाया तथा अपने अमूल्य समय को सार्थक किया। आप लोगॉने 
अद्धास्पद स्वामीजी के प्रति अपनी अपूर्व श्रद्धा का परिचय दिया है उसके छिये में आपका हृदय से आभारी हू, और भाशा 
करता हुँ कि आपलोग श्री स्वामीजी महाराज के शुक्रवार ता० १३ से प्रारम्भ होने वाले प्रबचन मे लाम उठाधेंगे । 


सेवक 
स्वागता यक्ष 


राधावल्ळम जावरा 


से० खागत समिति 
रामाविलास गझनी वे 
पिपरिया तारास 2-६-४० 


कार्तिके कृष्ण पक्ष ये, अश्विन्या प्रतिपत्तिथों 
आविभूंतस्तु श्रीमान, सीतारामाये देशिक । 
आपका अवतार वि० स० १६४७ कार्तिक वदी १ मगलछबार अश्विनी नक्षत्र मे हआ। 


CIN DONE मक 


i Beep, 
~, प 
er eee mas 


3. 


ती 
~ 


स 


2. 


भगवदवतार श्री स्वामीजी सोतारामाचार्यजी महाराज, अयोध्या 
आशिने थु्ठपक्षे चे सप्तम्या जानकीपतिम ! 
संत्यज्य प्रकृति प्राक्त सीतारामार्य देशिक ॥ 
आप वि० सं० २००६ आश्‍विन शुक्धा ७ को परमपद पधार गये । 
बेंठत उठत घुमत फिरत बम यही नाद लगाय ढे, 
नर देह जिसने दिया सो प्रिय दरश आय दिखाय दे । 
यों ही करत कछ दिवस में वेचयनता बढ जायगी, 
फिर आप ही वह मधुर मूरति अंक भरि लिपटायगी ॥ 


॥ श्री मतेरामानुजाय नमः ॥ 


शरणागति मीमांसा 


( प्रथम खण्ड ) 


शरणागति की कितनी महिमां हे; इसका कौन अधिकारी हे, इससे क्या क्या फल 
मिरता है। शरणागत को क्या-क्या करना चाहिए। केसे रहना चाहिए | क्या-क्या 
छोड़ना चाहिए । क्या कया ग्रहण करना चाहिए । कोन-फोन ब्रत करना चाहिए। कौन- 
कौन तीर्थ जाना चाहिए । ता जिन्दगी फिस तरह समय विताना चाहिए । किस देव का 
आराधन करना चाहिए । किस देश में, किस महीने में, फिस विधि से भगवान की शरणागति 
करनी चादिए। किसकी शरणागति सफल होती है। शरणागति फा स्वरूप क्या है ! 


शरणागति का बाधक क्या है? शरणागति में प्रमाण कया हे ? प्राचीन काल मे कौन-कोन 
शरणागति किये १ ये सभी बाते संक्षेप में समझाता हूँ । 


यह शरणागति विषय स्थूळ से स्थूल और दक्ष्म से भी सकषम है। एकाग्र होकर सुनोगे 


तो बहुत आनन्द पावोगे। जरा भी इधर-उधर चित्त रहेगा तो विषय समक में न आवेगा । 
इससे दिल लगाकर सुनो । 


शरणागति की बड़ी भारी महिमा है। सारे वेद, वेदान्त, इतिहास , भारत, श्रीरामायण, 
श्री गीता, श्रीमद्भागवत, उपनिषद, आदिक दिव्य शास्त्रों में तथा लोक में भी इसकी महिमा 
प्रसिद्ध है। जिसको भगधान कृपामय दृष्टि देते हैं उसके लिए सारे शास्त्रों में इसके सिवाय 
दूसरा सीधा और सच्चा उपाय इसी जन्मान्त में फल देने वारा नजर नहीं आता। कर्म, ज्ञान, 


भक्ति इन तीनों की कठिनता को कहते-कहते शास्त्र जब थकते हैं तब भगवान की शरण मे 
आकर विश्राम पाते हें । 


(2) 
बड़े-बड़े भक्त लोग प्रथम कर्म, भक्ति और ज्ञान-मार्ग का अपने-अपने ग्रन्थों में खूब वर्णन 
किये। जव इन तीनों उपायों की कठिनाइयाँ मालूम हुई तो झट शरणागति नामक सरल 
उपाय को अपनाये । जिसे आगे कहुँगा। शरणागति का अधिकारी कोन है ! सो सुनो :- 


शरणागति का अधिकारी सारा जगत है। जो चाहे सो कर सकता है। ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेशय या शूद्र, स्त्री हो या पञ्चम, पश्च हो, मूक हो या वधिर हो, वाल हो या बृद्ध 
हो, परमात्मा ₹ <= नरुपाधिक पिता हें । इससे उनके श्रीचरणों की शरणागति करने का 
सबको अधिकार है। चाहे जिस फल के लिए भी शरणागति की जा सकती है। किसी 
देश एवं किसी काल तथा अवस्था में किसी प्रकार से कोई भी अधिकारी भगवान के श्रीचरण- 
कमळ में शरणागति कर सकता है। फर्म करने के लिए पुण्य-क्षेत्र, वसन्तादि काल, अनेक 
नियम और तीन वरणो के लिए ही उसके अधिकार आदि की व्यवस्था कही है। परन्तु 
शरणागति करने के लिए स्पष्ट कहा है कि-- 


“स एष देशः काळश्च” 


यह श्री वाउमीकीय रामायण युद्ध काण्ड विभीपणजी के प्रकरण में श्री हनुमान जी का 
बचन है। जब श्री सुग्रीव जी आदिक घोले कि विभीपणजी को क्या समुद्र ही तीर पर 
शरणागति करनी थी ? कया यही समय था ? आकाश में खड़ा अस्त्र-शस्त्र लिया है यह कौन 
शरणागति का विधान है ? इस लिए इसकी शरणागति हमलोगों को ठीक नहीं जँचती । 


यह सुनकर भगवान ने श्री हनुमानजी को राय पूछी । तब हाथ जोड़कर श्री हनुमानजी 
बोले-कि- हे कृपानाथ ! शरणागतवत्सल ! जो फल प्रपचि है याने जो फल स्वरूप शरणागति 
हे; उसके लिए किसी भी देश, काल तथा विधान का नियम नहीं है। जिस वक्त मौका 
लगजाय, यही शुभ घड़ी सुदिन और सुन्दर विधान है कि जिस समय श्रीचरणों की शरणागति 
मिठ जाय । कुपानाथ ! अपने पिता की गोद में बालक को जाने के लिए कोन सी घडी 
मुहूर्त तथा विधान की जरुरत है। इसको सुनकर 


“अथ रामः प्रसन्नात्मा श्रुत्वा वायु छुतस्य ह 


(२१) 
याने श्री हनुमानजी का यह बचन सुनकर श्री रघुनाथजी बडे-प्रसन्‍न हुए ओर बोले फि 
श्री हनुमानजी की राय हमको अत्यन्त पसन्द है। इसी फेसले पर श्री विभीषणजी की 
शरणागति अङ्गीकार हुई । इससे श्री भगवान के श्रीचरणों मे शरण होने के लिए न देश का 
नियम है, न काल का, न प्रकार का, न अधिकारी का और न फल का ही । 


जिस समय दुष्ट दुःशासन द्रौपदी का चीर हरण करने लगा उस समय द्रोपदी रजम्बला 
थीं परन्तु भगवान की शरणागति की और बोली कि 


शुंख चक्रगदापाणे द्वारकानिलयाच्युत । 
गोविन्द पुण्डरीकाक्ष रक्षमां शरणागतांम्‌ ॥ 


कृपालु भगवान ने कट उसकी शरणागति को स्पीकार किया । यह नही विचारा कि 
इसने बिना विधान की शरणागति की । अतः केसे स्वीकार करूँ। वस्त्र बहाफर "पदी की 
रक्षा करली । दुष्ट दुःशासन दुर्योधन आदि पापियों का मान भङ्ग कर दिया। इससे 


शरणागति का विधान याने प्रकार का नियम नहीं है। जो जिस तरह है उसी अवस्था में 
अपने परमपिता भगवान के शरण हो सकता है । 


शरणागति के अधिकारी का भी नियम नहीं हे सो आगे वताता हँ। पाण्डव, द्रोपदी, 
जयन्त ( काक ) काली नाग ( सपे ) श्री गजेन्द्रजी ( हाथी ) श्री विभीपणजी, श्री लक्ष्मणजी 
आदि सभी शरण हुए । जेमिनी भारत में लिखा है कि एक पञ्चम भक्त भी शरण हुआ था 
जिसके प्रसाद पाने से राज्य यज्ञ में ( श्री युधिष्टिरजी का ) घण्टा बजा था। इसका यह 
भाव हुआ कि ऊँचा से ऊँचा और नीचा से नीचा अधिकारी भी अपने परम पिता भगवान 


के हज हो सकता हे और किसी को भी करी हुई शरणागति को भगवान अवश्य स्वीकार 
करते हैं । 


शरणागति के फल का भी नियम नहीं दे। याने जो जिस फल के लिए शरण लेता है 
बही फल प्रभू की तरफ से उसको मिलता है । जेसे पाण्डव लोग राज्य के लिए शरण हुए 
उन्हें राज्य मिला । द्रौपदी वस्त्र बढने के लिए शरण हुई उनका वस्त्र बढाया गया । 
काक ( जयन्ता ) और काली नाग अपने प्राण बचाने के लिए शरण हुए थे। प्रश ने उनके 


(४9 
ग्राण बचा लिए। श्री लक्ष्मणजी युगल सेवा के लिए शरणागति किए, उनको सेवा दी गयी | 
श्री विभीषणजी जिस लिये शरण हुए उनको वही मिला। श्री गजेन्द्रजी अनित्य देह त्यागकर, 
प्रथु के पार्पद होकर सदा सेवा में रहेँ इसके लिए शरण हुए । उनको नित्य कैंकय मिला । 
सारांश यह हुआ कि शरणागति फे सब अधिकारी हैं और शरणागति से जो चाहे सो फल 
मिल सकता है । 


शरणागति के लिए देश, काल, प्रकार और अधिकारी तथा फल का नियम नहीं है सो 
तुमको समझा ही चुका हूँ परन्तु एक वात का सख्त नियम है सो कहता हुँ ध्यान दे कर सुनो ! 
परमातमा श्रीपति के सिवाय दूसरों की याने उतर किसी की की हुई शरणागति नहीं करे । 
अच शारण्य तथा शरणागत का लक्षण संक्षेप से कहता हूँ । 
न धमेनिष्ठोऽस्मि न चात्मवेदी न भक्तिमास्त्वद्चरणविंदे । 
अकिचनोऽनन्यगतिः शरण्यं त्वत्पादमूळं शरणं प्रपद्ये ॥ 
यह परमाचाये जी का वचन है। इसमें शरणागत का लक्षण कहा है। अर्थात्‌ श्री 
परमाचार्यं जी भगवान से प्रार्थना करते हैं कि (हे भगवान) मैं कर्म, ज्ञान, भक्ति से हीन हू । 
आपकी श्री चरण सन्निधि मिलने के लिए मेरे में धर्म निष्ठा नहीं हे। ज्ञान तथा भक्ति भी 
नहीं है। मैं अकिश्वन हूँ, अनन्यगति हॅ । इससे सब प्रकार से निरवलम्य होकर आपके 
श्रीचरण कमल की शरण स्वीकार करता हूँ । इसका भाव यह हुआ कि इतर अबलम्वोँ से शून्य 
होकर ही भगवान की शरणागति की जाती है। 
शरणागति अत्यन्त सरल सीधा उपाय है। परन्तु इतरावलम्ब को वह सह नही सकती 
यही इसका स्वरूप हे। शरणागति स्वीकार करनेवाला अधिकारी मन से भी यदि दूसरे 
उपाय की तरफ जाता है तो उसी वक्त वह टूट जाती है । यह शरणागति शरणागत से कुछ भी 
नहीं चाहती है । शरणागत के रक्षण में अत्यन्त समर्थ हे--परन्तु इसका स्वभाव यह है कि 
अन्य उपाय का गंध भी याने लेश भी नहीं सहती है । 
एलोक--प्रपत्तेः कविदप्येवं परापेक्षा न विद्यते । 
साहि सर्वत्र सवेषां सर्व काम फल प्रदा ॥ 


( ५) 
प्रपत्ति मीमांसा में यह वचन है । इसका यह भाव हे फि प्रपत्ति याने गरणागति को 


C 
साधन स्वरूप कर्म ज्ञान भक्ति बिलकुल अपेक्षित नहीं हे एक सिर्फ शरणागति ही मवेत्र सभी 
को सब फल देने वाली हे । 


श्लोक--न जाति भेदं न कुलं न लिड्डम्‌ न गुणक्रियाः । 
न देश कालो नावस्थां योगो ह्ययमपेक्षते॥ 


भरद्वाज संहिता के दूसरे अध्याय का चौदहर्वा इरोक यह हे। इसका भाव यह हुआ कि 


यह शरणागति योग, जाति, कुल, लिङ, गुण, क्रिया, देश, काल, अवस्था की अपेक्षा नहीं 
करती है । 


श्लोक--न्रह्म क्षत्र विशः शूद्राः स्त्रियश्चान्तरज्ास्तथा । 
सवं येव प्रपद्येन सवे धातारमध्युतम्‌ ॥ 


ये भारद्वाज सहिता का १४बाँ इलोक दूसरे अध्याय का है। इसका यह भाव है कि 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, झू स्त्रियाँ तथा पचम या कोई भी हो सब के धारक अच्युत परमपिता 
भगवान फे शरण हो सकता है। तात्पर्य यह हुआ कि शरणागति करने वाले अधिकारी के 
लिए और तो किसी विधि विधान की जरूरत नहीं हे, परन्तु दो बातों का नियम तो अवश्य 
ही ध्यान में रखना पडेगा । वह यह हे कि इतरावएम्ब के त्यागे बिना शरणागत में उसकी 
गिनती नहीं हो सकती । शरणागत अधिकारी को अकिश्वन और अनन्य गति अवश्य होना 


चाहिए । अकिश्वन और अनन्यगति किसको कहते हैं सो संक्षेप में तुमको समझता हूँ ध्यान 
देकर सुनो । 


कमे, ज्ञान, भक्ति इन तीनों को शाखो में मोक्ष का उपाय बताया है। श्रीगीताजी में 
भी ६ अध्यायो में कर्म का सरूप कहा है) सात से बारह तक भक्ति योग का स्वरूप बताया 
है। तेरहवां से अठारहवां अध्याय 'इतिते ज्ञान माख्यातं शु्याद्वष्चतर मया! यहाँ तक ज्ञान योग 
को समझाया है। इन अठारह अध्यायों में साधन स्वरूप कर्म ज्ञान भक्ति योग को अच्छी 
प्रकार विस्तार से वर्णन किया गया है । सुनने में पढने में तो सीधा मालूम पडता है परन्तु 


( ६) 


परिस्थिति करते समय बड़ा मुश्किल हो जाता हे । क्‍यों कि जो घात अपने से बन सके पही तो 
कर सकते हैं। जो नहीं बन सके उसके भरोसे रहना कितनी भूल हैं। अठारह अध्यायों 
सें जो तीनों का स्परूप कहा हे सो थोडे में तुमको समझा देता हूँ। बहुत एकाग्रता से सुनो । 
क्यों कि यह विपय अति गभीर है, सुक्ष्म है। लापरवाही से सुनोगे तो समक नही पावोगे। 
कमे ज्ञान तथा भक्ति याग के स्वरुप तथा कठिनाइयॉ भली भाँति समझे विना शरणागति में 
निसंदेह परिस्थिति हो न सकेगी । इससे पहले इसको समझलो, बाद शरणागत अधिकारी के 
लिए जो दो बातें अत्यन्त जरूरी हैं वे दोनों बातें याने आकिश्चन्य और अनन्य गतित्व ये दो 
आकार फिर इता पूर्वक आपही आजावेंगे। जब ये दो आकार अधिकारी में प्राप्त हो जावेंगे । 
तव ही पक्षा शरणागत हो सकेगा। सुनो! साधन स्वरूप जो भक्ति है उसी को भलिभाँति 
करने से इस चेतन की शुक्ति होती हे जिसको भगवान कहते हैं कि !-- 


श्लोक--अनन्य चेता सततं यो मां स्मरति नित्यशः । (गीता अ० ८) 
तस्याहं सुलभः पार्थ नित्य सुक्तस्य योगिनः ॥ (शलोक १४) 


इसका भाव यद्द हुआ हुआ कि हे अजुन ! जो सर्व काल अनन्य चित्त होता हुआ नित्य 
शुभाको स्मरण करता हे और सभी कामनाओं का बिल्कुल अड-बूल से त्यागकर हमारा ही 
नित्य योग चाहता है, एक मिनट भी हमारे स्मरण के बिना जिसका आत्मा धारण करना 
मुश्किल हो जाता हे; ऐसा जो अधिकारी है; याने यहाँ तक जो साधन भक्ति में पहुँचा 
हुआ है उसको मैं सुलभ हूँ। अर्थात्‌ ऐसा भक्ति योग वाला हमको सुख से पाता हे । 

यह पढने में सुनने में तो सरल हैं परन्तु विचार करो भगवान कहते हैं कि सतत याने 
हरवक्त अनन्य चित्त होकर निन्य जो मेरा स्मरण करता है उस अधिकारी के लिए अत्यन्त 
सुलभ हूँ । 

नित्य स्मरण किसको कहते हैं, सोचो ! अनन्यचित्त, सो भी सदा याने जिसके चित्तमें 


कभी भी किसी भी जाणत, स्वम, सुपृप्ति अवस्था में हमारे स्मरण के विना भूल कर भी दूसरा 
विषय नही स्पे करें। हमारे स्मरण के विना एक क्षण भी जिसका नहीं बीते ऐसे भक्ति 


(७ )' 
निष्ठा वाले के लिए भगवान अपने को अत्यन्त सुलभ बताते हे । फिर भगयान अगले इलोक 
में कहते हैं कि !-- 


श्छोक--मामुपेत्य पुनजेन्म दुःखालय मशाश्वतम्र्‌ । 
लाभ वन्ति महात्मानः संसिद्धि परमांगताः ॥ 


अथे ये हुआ कि पूर्वोक्त प्रकार से हमको पाकर दुस का घर जो पुनजेन्म हे उसको उच्च 
प्रकार से भक्ति योग को प्राप्त महात्मा लोग नहीं पाते हैं। याने हरेक अवस्था मे हमारा नित्य 
स्मरण करने वारे भक्ति निष्ठ महात्मा फिर दुःख रूप जन्म नही पाते है हमारे दिव्य धाम में 
जाकर सदा के लिए मुक्त हो जाते हैं | 


सब अवस्था में जिसका अविछिन्न त्रुटि रहित प्रथु का स्मरण बनता है किसी भी अवस्था 
में उनके स्मरण के बिना चित्त में क्षण भर भी जिसको दूसरा विषय नही आवे उस साधन 
भक्ति योग बारे अधिकारी के लिए अपने को प्रश्न सुलभ बताते हैं। इसकी सीमा यहाँ तक 
है कि प्राण निकल रहे हैं पीडा से व्यग्र है उस वक्त भी उनको छोड़कर दूसरा विषय चित्त में 
नहीं आना चाहिए तब उसकी मुक्ति होती है। यदि उस बक्त स्त्री, पुत्र, पशु, धन, कुरुस्व, 
मठ आदि में कहीं जरा भी मन चला जावे तो वहाँ ही उसको जन्म लेना पडेगा । जैसे-- 
इतने बडे भक्त जडमरतजी को भी मरते वक्त हरिण के बच्चे में मन जाने से हरिण होना पड़ा । 
उसी साधन स्वरूप भक्ति योग के अधिकारी के लिए भगवान श्री गीता अध्याय ८ इलोक 
६-६ में कहते हैं कि ।-- 


श्ठोक--अन्तकाले तु मामेच स्मरन्‌ सुका कलेवरम्‌ । 
यः प्रयाति सञजन्‌ देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ 
यं यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यज्ञत्यन्ते कलेवरम्‌ । 
तं तमेवेति कौन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥ 


इसका भाव-उपर लिख आये हैं फिर भी कहते हैं सुनो ! भगवान कहते हैं हे 
कुन्ती पुत्र ! 
मरते वक्त मेरे ही को स्मरण करते हुए जो भक्त शरीर छोडेगा वही परमणति को जावेगा । 


( ८, ) 
यदि किसी कारण से हमारा स्मरण नहीं कर सका और दूसरे जगह मन चला गया तो जिसमें 
सन जावेगा वही उसको होना पड़ेगा । यही इन दो इलोकों का संक्षेप में भाव भया । 
साधन भक्ति का स्वरूप कहा अब यह विचारों कि ऐसी भक्ति तुम से बन सकेगी या 
नहीं । क्या सभी अवस्था में तन्मय रह सकते हो! मरते वक्त भी भगवान का नाम लेते 
हुए ही शरीर छोडने का प्रण कर सकते हो ? हमको तो भरोसा नहीं होता है कि इस देह पे 
तुम ऐसा कर सकते हो । कारण कि इतनी उमर बीत गई | परन्तु इस प्रकार भक्ति का 
अणु मात्र भी अब तक तुम में नही आया है। कभी भी २४ घंटे एक रस भगवान का ध्यान 
स्मरण तुम से नहीं बना हे । यदि वना हो तो ईमान धर्म से कहो । अपने शरीर में, तथा स्त्री, 
पुत्र रोजगार में जितना स्नेह हे उसके सोलहवें अश में एक अंश भी भगवान में स्नेह हे कया ! 
जितने प्रेम से तुमने मायिक रूपको देखा उस तरह कभी भी प्रशुको देखा क्या ? जितने 
प्रेम से स्त्री पुत्र के लिए सुन्दर वस्त्र बनाया उतने प्रम से कमी श्रोपति के लिए बनाया कया ! 
मरे हुए अनित्य इमी के लिए जितने आंदर दारा उतना कभी परमपिता भगवान के मिलने 
के लिए रोया क्या जितना द्रव्य ससारिक सम्बन्ध में खर्च किया उसके आधा चौथाया भी 
अनादि पिता भगवान के लिए खर्चे किया क्या? जितने प्रेम से सासारिक सम्बन्धी का 
आदर किया, जामाता याने दामाद अर्थात्‌ जवाँई के आने पर जितने प्रेम से पदार्थ बनाया उस 
प्रेम से कभी पारलौकिक बन्धु भागवतों के लिए अमनिया याने भोजन दिया क्या? जैसा 
भूषण वस्त्र स्त्री पुत्रादि के लिए बनाया उसके आधा चौथाया भी भगवान के लिए बनाया 
क्या ! सम्पूर्ण एक दिन भी प्रच के ध्यान में विताया कया ! एक रात की भी सारी स्वावस्था 
प्रश्ञ के अनुभव में बीती क्या! सासारिक आमदनी मारे जाने पर जैसा उदास अशक्त 
मृतक समान हो जाता हे उस तरह भगवान के प्रगट मिलन के र्वि कभी भी तुम्हारी दशा 
हुई क्या ? बिछुड़े हुए स्त्री पुत्रादि के मिलने के दिन जेसा हर्ष हुआ वसा भागवतो को 
देखकर कभी हुआ कया ? 
स्त्री पुत्र तथा भाई के बीमार हो जाने पर जेसा घवडाया वंसा कमी भगवान के मिलने 
के लिए घबड़ाया क्या! खुद बिमार पडने पर जितना कुडम्व का मोह किया उतना 
अपने सेवा मूर्ति के लिए मोह किया क्या! ससुराल जाते समय जेसा हप हुआ वेसा 


(६) 


ममन होते प्रसन्न मन से कभी श्री बृन्दावन श्री अयोध्या गया क्या ! कुट॒म्यों मे जितना प्रम 
लगाया उसके चतुर्थांश भी पारलौकिक बन्धु भागवतो में या श्री गुरुदेव मे लगाया क्‍या ! 
कदापि नहीं । जब कि आज तक बीती हुई उमर मे एक दिन भी ऐसी दशा कभी नहीं हुई 
तो आगे कैसे विश्वास करें कि तुम साधन भक्ति का पूर्ण अधिकारी अपने को बना सकोगे । 
जिस भक्ति का वर्णन उपर मैं कर आया हूँ। ऐसी भक्ति के विना मुक्ति नहीं होती है । 
जब कि जड़भरत के समान साधन वाले सर्वस्व त्याग कर अन्तिम अवस्था मे मुक्ति क्षेत्र पहाड़ों 
में रहते हुए भी अन्तिम स्मरण के विना धोखा खा गये। एक मृग बच्चे के याद मात्र से 


हरिण के पेट में जाना पडा। जन्म लेकर जंगलों की घास खानी पडी तो तुम मे एसो कहाँ 
से निष्ठा आ जावेगी कि तुम जडभरत से भी वढकर वन सकोगे । 


केसी किस नमूने की दशा आने पर ससार छटता हे सो तुमको आगे बताता हूँ। श्रो 
रामजी को मनाकर लाने वास्ते श्री भरतजी चित्रकुट चले और जब तक बहाँ जाकर श्री रामजी 
का दशन नहीं कर पाये थे इसके मध्य में जेसी दशा उनकी थी वेसी ही दशा जिन्दगी भर 


जिस साधन भक्ति निष्ठ बड़भागी की रहेगी, प्राण छूटते समय तक वही दशा बनी रहेगी तब 
तो जरूर उसका संसार छुट जावेगा और मुक्ति अवश्य हो जावेगी । 


और सुनो ! कैसी दशा बाले साधक की मुक्ति होती हे सो तुमको बताता हूँ। एक 
रोज श्री रामजी के आने में बाकी था, श्रो भरतजी को प्रतिज्ञा थी कि चौदहवाँ वर्ष पूरने के 
दिन जो श्री रामजी बन से श्री अयोध्या पुरी नहीं आवेगे तो मैं जरूर अग्नि में प्रवेश कर 
जाऊँगा। एसा प्रण करके श्री अयोध्याजी को छोडकर बाहर जगल में नन्दीग्राम में तपस्वी 
वेश से फल मूल खाकर चौदह वर्ष बिताये। बस चोददयाँ वर्ष बितने में एक दिन बाकी रह 
गया--स्मरण आया कि हाय आज ही का दिन तो बाकी है। आजजो प्रञ्च न आये या कुछ आने 
की खबर न मिली तो सुबह जरूर अग्नि में प्रवेश करूँगा ही । फिर मन में आया कि जब चौदह 
वर्षों में कुछ खबर नहीं मिली तो आज अब क्या ठिकाना हे कि सरकार आजायेगे । यदि 
आज आना होता तो कुछ न कुछ खबर जरूर मिली होती। केसे विश्वास करूँ कि आज 
सरकार जरूर आदेगे। यदि नहीं आये तो शरीर तो नही रखेगा परन्तु ये पांपी प्राण श्री 


जानको मैया के श्री चरण देखे ही बिना चला जावेगा क्या ? ' हाय ! बड़भागी श्री लक्ष्मणजी 
रः 


( १० ) 

को देखे बिनाही यह शरीर छूट जाएगा? उस कमल नयन श्री रामजी के श्रीमुस के 
देखे ही विना यह अभागा शरीर छोडना होगा ? ऐसा वोलते जाते थे श्रीनयनों से गरम 
गरम आस की धारा निकल निकल कर कपोल छाती आसन और जमीन को भींगो रही थीं । 
अधमरे के समान हो रहे थे। संसार मं कया हो रहा है यह कुछ खबर नहीं थी। मंत्री गण 
तथा मुनि गण और पुखासी जन बहुत होश दिलाते थे परन्तु कुछ भी होश नहीं होता था। 
सारे ब्रह्माण्ड में आग लगे सरीखा मालूम होता था! असे जल से मछली को निकाल कर 
जेष्ठ की तपती हुई मध्याह्न की रेती में कोई डाल देवे और उस मछली की जेसी दशा होती 
है उससे भी बढकर दुदेशा म॑ श्री भरतलालजी पड़े हुए थे। 


सुना ! चौदहवाँ वर्ष पूरा होने को एक दिन वाकी था उस दिन के सुवहतक श्री हनुमान- 
जी के श्रीमुख से प्रथु का आना जब तक नहीं सुना इसके मध्य में जेसी दशा श्री भरतजी की 
थी बस ऐसी ही दशा वेसी ही व्याकुलता बेसी ही घवडाहट बंसी ही घेहोशी जिन्दगी भर 
जिस साधन भक्ती - निष्ठ को रहे उसकी मुक्तित अवश्य होगी । ऐसा अधिकारी भले ही प्रण 
करके कह सकता हे कि प्राण छुटते वकत भी जरूर मैं प्रश के ध्यान में सग्न रहकर त्रश्न का नाम 
लेकर ही शरीर छोड़गा । 

और तीसरी नजीर तुमको देता हूँ सुनो !--अशोकवाटिका में श्री जानकीजी जिस तरह 
जिस दशा में श्री रघुनाथजी का ध्यान करतीं हुई समय विताती थीं, जब तक श्री हनुमानजी 
द्रिका नहीं दिये थे और जिस दिन से प्रभुका दर्शन छूटा था इस बीच समय में श्रीरामजी के 
दर्शन के लिए जितना व्याकुळ रहती थी उसी तरह जिस भकत की परीस्थिति जिन्दगी भर 
रह सकती हो बही 'अनन्यचेताः सततं? इस इलोक का अधिकारी गिना जा सकता है | 


और सुनो ! ये तो बहुत दिन की वियोग वाले भक्तों की दशा तुम से कही अब सुनो 
श्री गोपी गण की दशा-- 
श्ळोक--"क्षणं युगशतमिव यासांयेन विनाउभवत्‌” । 


श्री गोपी जन एक क्षण यदि श्री लालजी को नहीं देखती थीं तो एक क्षण के दशेन 
बिना उनको सौ युग के समान लगता था। श्री नन्दनन्दन र के दर्शन करते समय यदि 


( ९९ ) 


पलक गिर जाता तो मट श्री गोपी सब ब्रह्माजी को कह देती थी, अय ब्रह्मा) जब श्री 
लालजी का दर्शन हमें होना था तो आखों पर पलक क्यों दे दिया। तू घहुत जड है । 


सुना! संक्षेप में साधन स्वरूप भक्ति के प्रकरण श्री गीताजी के केवल एक इलोक का 
भाव तुम्हारे सामने नमूने के वास्ते रखा। 'अनन्यचताः सतत उसका तामा 'अन्तकाले तु 
मामेव' इससे जनाया । अन्त में चुकने से 'च य वापि स्मरन्‌ भाव' ये दशा होगी यह वत्ताया ) 
सो तुम अच्छो तरद समक हो गये कि 'अनन्यचेताः सतत' इस इलोक के अनुकूल इतनी उभर 
भर में एक रोज भी स्मरण नहीं बना हे । अन्त में प्रश का नाम लेकर हो मरन वाल साधक 
का मोक्ष हो सकता है। भगवान खास अपने श्री घुस वाणी से कह चुके यह भी तुम समभ ही 
गये । सारे राज्य को मिट्टी के समान छोड़कर स्त्री, पुत्र तथा इतने वडे चक्रव॒तित्व को जड़ी 
मूल से छोड़कर अन्तिम अवश्या मे सब इन्द्रियो को वस मे करके सारे स्वाद को लात मार के 
एकान्त मयकर जगलमें जाकर अविछिन्न स्मरण करता हुआ जड़ भरत जी फो एक पशु वच्च 
श॑ दया के कारण स्नेह मात्र से ही मरते वक्त उसकी याद से हरिण के पेट मे जाना पडा, घास 
खाना पडा, क्लेश से शरीर छोड़ना पडा ये भी तुम मली-भाति सुन ही लिये 'अनन्यचताः 
सततं’ उस श्लोक के अनुसार कौन-कौन स्मरण करने वाले साधन निष्ट भक्त हुए। उनकी 
भी जीवनी, दशा, प्रेम निष्ठा श्री मरत जी की, श्री स्वामीनी जी को, श्री गोपीगण की नजीर 
से तुम जान ही चुके । अब तुमको यह ब्रिचारना चाहिये कि तुम श्री गीता जी फे कहे हुए 
भक्ति योग के छुताबिक अपनी दशा लाकर पुक्ति छे सकते हो या नहीं। जिन्दगी भर स्वप्न 
जागरण सुषृप्ति आदि समी दशा में एक रस स्मरण तुम से बन सकता है या नहीं । मरते वक्त 
भी सवका मोह छोड़कर, कफ, वात, पित आदि त्रिदोप के भयंकर दुःखों की कुछ भी परवाह 
न करके भगवान का ध्यान करते भगवान का नाम मुख से बोलते शरीर छोडने का प्रण कॅर 
सकते हो या नहीं ? भक्ति योग फो पूणे निवाहने की स्वातन्त्र्य तुममें है या नही! श्री 
भरत जो के समान श्री गोपी गण के समान निष्ठा अपने में ला सकते हो या नहीं ! 


सुनो! श्री भरत जी की बरोबरी जगत भर में कर ही कौन सकता है। श्रो स्वामिनी 
जी तो साक्षात्‌ श्री जी हैं। उनकी उपमा तो उन्हीं की हो सकती है। अब रही निष्ठा 


( १२ ) 
श्री गोपी गण की सो भी सुनो ! ब्रह्माजी भी नहीं हिम्मत कर सके कि गोपी गण के 
समान निष्ठा वाला मैं वनू । किन्तु श्री गोपियों की भाग्य महिमा की ही प्रशंसा करके 
चले गये। और सुनो ! ज्ञानियों में शिरामणि श्री उद्धव जी थे परन्तु श्री गोपियों की 
निष्ठा भाग्य देखकर दग हो गये श्री गोपियो के समान होऊ या हो सकूगा ऐसा कहने का 
उनकी भी हिम्मत नहीं हो सकी तो कहे क्या;-- 


श्छोक--षन्देनन्द्‌ ब्रजस्त्रीणां पाद रेणुम भीक्षणशः । 
यासां हरि कथोहगीत॑ पुनाति भुवन त्रयम्‌ ॥ 


इसका अर्थ स्पष्ट ही है परन्तु थोंडे में कहता हूँ सुनो ! जब ज्ञान वैराग्य के अनेक प्रसंग 
कई महीनों तक भी कहने से कुछ भी श्री गोपी गण पर असर नहीं हुआ और सच सुनकर भी 
प्यारे श्री नन्द दुलारे के प्रगट मिलन, प्रगट दर्शन के लिये जो सदा उनका उभाड़ चलता था 
उसमें जरा भी परिवर्तन नहीं हुआ और प्यारे के विना हरवक्त श्री नयनों से उष्ण आँख का 
बहना नहीं रुका तब उद्धव जी दंग हो गये और मन में अपने को बहुत ग्लानि किये कि हाय! 
दुनियाँ में आकर हमने कुछ नहीं किया । श्री गोपियों के प्रम समुद्र में से एक बून्द भी 
हमने नहीं पाया । वहीं प्यारे हैं, वही हम रहते हें परन्तु कभी दशेनों के लिए ऐसी घब- 
डाइट, व्याङली वेचेनी प्यारे के मिलने देखने के लिए नहीं हुई और इन बड़भागिनियों 
का कैसा हृदय है। जब प्यारे यहां थे, सदा ये सब देखती थीं । उस समय भी एक क्षण 
दर्शन नहीं पाती थीं तो सौ युग के समान इनका एक प्यारे के विना बीतता था। अब प्यारे 
मथरा में हैं तो भी इनकी ये दशा है कि एक भी ज्ञान वेराग्य इनके सामने काम नहीं देता । 
दाय प्यारे ! हाय प्यारे !! तुम्हारी सरत कब देखू! कब देखू !! रात दिन इसके 
सिवाय इन बड़भागिनियों का दूसरा कोई संयम-नियम पाठ-पूजन जप-तप ज्ञान चर्चा नहीं है । 
हाय प्यारे! तुम्हारी घरत कब देखू । दाय प्यारे! तुम्हारी सरत कब देखू !! यही 
कह-कह के तप्त उसाँसों के साथ गरम-गरम आँख डालने के सिवाय इनके सामने कोई दूसरी 
कथा ही नहीं है । उद्धव जी कहते हैं कि एक हम भी हैं कि इतने दिन मथुरा छोड़े हुआ 
रतु प्यारे का स्न भी नहीं देखा, एक रोज भी नहीं घबराया कि जल्दी चलू और प्यारे को 


( ९१ ) 
देखू । हाय! ऐसी दशा तो हमारे भाग्य में है ही कहां। षया कई सन्ध्या, स्वाध्याय, 
वेदाध्ययन, शास्त्र मनन, संयम-नियम, आदि सभी अलुष्टान से ये हीन हें जगली हे । फ 
भगवान के प्रेम में तो इन्होंने त्रिलोकी को विजय कर लिया । इन सनव ब्रज की वडभागिनी 
श्री गोपियो के श्री चरण रज को वारंवार सदा मैं प्रणाम करता हूँ कि जिनका हे तीनों लोक 
को पवित्र कर रहा है। ये घड़भागिनी जिस रास्ते से चलती फिरती हैं उस माग में किसी 
तृण लता का भी जन्म मिल जाता तो निरन्तर इन बडभागिनियों के श्री चरण रेणु सेवन का 
सौभाग्य मिलता । अह! श्रुतियां भी जिनके पद परज रज को दु ती है, ब्रह्मा तथा शिव 
भी अपनी इच्छानुसार जिस प्यारे का दर्शन ध्यान पूरा नही पाते उस परब्रह्म परमात्मा मे मनकी 
इतनी अनुरक्ति । इनको कोटि-कोटि धन्यवाद । इस तरह श्री गोयियों की प्रम दशा वणन 
करते, बार-बार प्रणाम साष्टांग करके मथुरा आ गये । 
यह निष्ठा तथा दशा श्री गोपियों की है कि उद्धब जी के समान ज्ञानी को भी इनकी 

दशा की प्रशसा मात्र करने का सौभाग्य हुआ किन्तु बेसी दशा मिलने के सौभाग्य नही 
हुआ। साधन क्रम से जो सर्वोत्कृष्ट भक्ति का लक्षण कहा गया जिसको नजीर 
श्री गोपियों की दी गई ऐसी तेल धारावत अविछिन्न स्मृति सन्तान रूपा भक्ति का 
अधिकारी तुम हो या नहीं । आज तक तो तुममें इस अधिकार का लेश भी नहीं आया, 

अब रहा बाकी समय सो तुम सोचलो परन्तु हमको तो विश्वास नही पड रहा है कि 

तुम ऐसे अधिकारी कभी बन सको क्यों कि अनादि से आज तक तो नहीं घने। इससे 

इस साधन भक्ति के भरोसे भी रहना तुम्हारी निराली भूल ही समझी जायेगी । 

श्री मद्भागवत ग्यारहवां स्कन्ध में भगवान साधन क्रम से प्राप्त भक्ति निष्ठ का रक्षण श्री 

शुख से ही कहते हैं-हे उद्भव ! मेरा नाम तथा गुण चरित्र इत्यादि कहते समय जिसकी 

जीभ प्रेम से तल-मल हो जाती है याने गद्गद्‌ हो जाती है और मेरे मिलने के लिये मेरे 

वियोग जन्य दुःख से जो सदा रोया करता है, मेरा स्मरण करते जिसका चित्त हर वक्‍त द्रवता 

रहता है, निर्लज्ज होकर जो मेरे लिये जोर-जोर से चिछाया पुकारा करता है, जरा सी भी 

मेरी झाकी की झलक सामने देख कर कभी पाव मिनट प्रसन्न होता हुआ नाच भी पडता है, 

ऐसा जो साधन भक्ति निष्ठ हे जगत को भी पवित्र करने में समर्थ होता है । 


( ९४ ) 
यह सुनने में तथा कहने में तो सरल मालूम पड़ता है। परन्तु श्री सुख से कहते हैं कि 
जो सदा मेरे लिये रोया करता है। फहो ! ऐसे अधिकारी तुम हो सकोगे क्या! कदापि 
नहीं । एकादश स्कन्ध वाला शलोक यह हैः-- 


श्लोक--“वाग्गङ्दा द्रवते यस्य चित्तं रुदत्य भीक्षणं” 


इसमें 'अभीक्ष्ण' पद आया है। 'रुदत्यभीक्ष्ण' याते जो मेरे लिए सदा रोया करता है। 
अभीक्ष्ण' पद का अर्थ हर वक्‍त होता है तो कहो ! भक्त जी, भक्ति निष्ठ जी इस उपाधि 
के लिये कितनी योग्यता की जरूरत है ! एसी योग्यता सम्पादन करके तुम मुक्ति लेने मे 
समर्थ हो सकोमे ! कदापि नहीं । सुनो! जब तक साधन भक्ति का स्वरूप और पेसे 
अधिकारी का नजीर नहीं मालूम रहता हे सब तक तो यह जीव बहुत उछल कूद मचाता है । 
जब पूणे स्वरूप समझ जाता है याने कर्म, ज्ञान भक्ति की अत्यन्त कठिनाइयां समक जाता है 
तो फिर ऐसा घबड़ाता है कि उसका नाम लेने मात्र से ही शिथिल पड़ जाता हे । सुनो! 
भहात्मा श्री तुलसीदास जी जब इन तीनो को खूब समझ पाये और इसकी कठिनाइया हद से 
ज्यादा नजर आई तो अपने,विनय पत्रिका मे कह वेठ किः-- 


“ज्ञान, भक्ति साधन अनेक सब सत्य झूठ कछु नाहीं । 
“तुङसीदास' हरि कृपा सिटे श्रम यह भरोस मन माहीं ॥ 


इसका भाव यह हुआ कि कर्म ज्ञान भक्ति इत्यादि जो अनेक साधन हैं सव सत्य हैं. झूठ 
एक भी नहीं है परन्तु ये साधन साँगोपाग वन सकेंगे या इनको बनाकर भ्रम से छूटकर मैं शुक्ति 
पाउँगा । यह भरोसा तो हमको स्वप्न में भी नहीं हे । अम छूटने के लिए, भव सागर से पार 
होने के लिए याने घुक्ति मिलने के लिए तो श्री हरि जू की निहेतुक कपा का ही भरोसा हमारे 
ग्न में है । 

ऐसे-ऐसे बडे महात्मा लोग भी भक्ति का पूर्ण स्वरूप और उसकी अत्यन्त कठिनाइयाँ सम- 
के के बाद झाट उस फा से हट जाते हैं। करें क्या ! लाखों वरस की उमर नहीं है, जीव में 
हद से ज्यादा परतन्त्रता भरी हे । काल के वश है, रोग के वश है, भूख, प्यास, निद्रा, आलस्य 


( १४ ) 
प्रमाद, अवस्था कमे, प्रारूघ आदि के वश में घिरा हुआ है और यह साधन स्वरूप जो कर्मज्ञान 
भक्ति है इस में इद से ज्यादा शर्ते लगाई गई हैं। श्रीमुस से जब भगवान कहते हैँ फि: 
( रुदत्य भीक्ष्णं ) याने मेरे लिए जो सदा रोया करता है, मही साधन भक्ति निष्ठ कहा जा 
सकता है । साधन मक्ति वालों को मरते समय भी हमारा ध्यान करके, हमारा नाम छेते ही 
हुए मरना होगा तो बक्ति होगी । नहीं तो इधर उधर मन जाने से फिर जन्मना मरना वना ही 
रहेगा । ऐसी-ऐसी शर्तें, जब परत्र उसमें रगाये हें और जड भरत की हरिण होने की नजीर 
पेसी है समझदार को क्यों न इस साधन भक्ति से कलेजा कॅपकर सुगम उपाय दूढने की और 
सुगम उपाय समझने के बाद उसपर स्थिति करने की इच्छा हो सकेगी ? 

और सुनो ! श्री तुलसीदासजी कहते हैं :-- 
---“माथव असि तुम्हारि है माया ।” 
“करि विचार पचि मरिय तरिय नहिं जव तक करहु न दाया ।* 


“वाक्य ज्ञान अत्यन्त निपुण भव पार न पावे कोई! इसका भी वही भाव हुआ। महात्मा 
श्री तुलसीदासजी बहुत ज्ञान वैराग्य भक्ति का प्रसंग कहे सुने परन्तु जब उसकी कठिनाइयों की 
तरफ ध्यान गया तो भट प्रश्न से विनती करने लगे कि हे माधव ऐसी आपकी माया हे कि 
विचार करते करते भरे ही पच-पच के हजारों जन्म मर जाय परन्तु जब तफ अपनी तरफ से 
निर्देतुक करुणा नहीं करते हो तब तक कभी भी तरना नहीं हो सकता। वाक्य ज्ञान में याने 
पढने शुने में, पदो के अर्थ सममने में, वेद वेदान्त शास्त्र कहने सुनने में चाहे कितना भी 
कोई निपुण क्यों न हो परन्तु वाक्य ज्ञान मात्र से ही कोई कभी भी संसार सागर से पार नहीं 
हो सकता । जेसे रात के अंधेरे में कोई मनुष्य दिया बाती और सर्य की कथा सुनता है और 
कोई कहता है परन्तु दोनों में किसी के नजदीक उजियाला नहीं होता है। कयो कि सिर्फ 
वाक्य याने करये दिया बाती का नाम तथा चरचा कहने वाला कहता है, सुनने बारा सुनता है 


परन्तु हजारो वपे तक भी मले कहा सुना करे, जब तक प्रगट दिया बाती नहीं रुगाएगा 
तब तक प्रकाश नहीँ हो सकेगा । 


सरे की व्युत्पत्ति, ययै शब्द का अर्थ चाहे कितना भी कहा सुना करे; परन्तु प्रगट स 
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मिले बिना अन्धकार कभी भी नहीं जा सकता है। यों ही लड की कथा एक कह रहा हो दूसरां 
सुन रहा हो परन्तु प्रगट लइ, मुँह में आये बिना भूख दोनों में से किसी की भी नही जा 
सकती । इसी प्रकार हे माधव ! भले ही कर्म ज्ञान भक्ति की कथा सुना करे और कहा करे 
परन्तु जव तक उसकी योग्यता उसमें नही होगी तब तक सिफ कहने सुनने मात्र से क्या लाम 
होगा । और उसका कहना सुनना तो सरल हे परन्तु उस पर परिस्थिति होनी अत्यन्त मुश्किल 
है। क्योंकि परवश अत्यन्त परतन्त्र काम क्रोधादि के वशीभूत प्रारब्ध चक्र में पडा हुआ इस 
जीव की क्या शक्ति है, क्या हिम्मत है कि कहदे कि जरूर मरते समय भगवान का ध्यान ही 
करता हुआ भगवान का श्री नामही लेता हुआ मरूँगा । और यहा तक हिम्मत हुए बिना साधन 
भक्ति की सिद्धि हो ही नहीं सकती । 

इसीसे हे माधव ! आपकी दया का ही जो अबएम्बर लेगा वह जरूर संसार सिन्धु से 
पार उतर जावेगा । 

इससे मैने भी बहुत देखा सुना परन्तु “कहे सुने समंभावे हृदय दशा नहिं आवे' ( कहिय 
सुनिय समुुभिय समुझाइय दशा हृदय नहिं आवे ) इससे मैने पका विचार लिया कि जव 
तक आप दया नहीं काते हैं तब तक कमी संसार से पारं नही हो सकता है। भले ही 
पचा मरा करे | 

श्री तुलसीदास जो केसे अडोल सिद्धान्त का निर्णय कर रहे हैं। और सुनो ! फिरसे 
तुलसीदासजी कहते हैं कि ¦ 

“अस कछु समुकि परे रघुराया । 
बिलु तव कृपा दयाल | दास हित मोह न छूटे माया ॥” 

याने हे दयाल ! हे रघुराया ! ऐसा कुछ हमको समभ पड़ता है कि आपकी कृपा विना 

मोह माया कभी भी नहीं छूट सकती हे । और सुनो ! महात्मा तुलसीदास जी कहते हैं :-- 
: जव कब निज करुणा स्वभाव ते इवहुत निस्तरिये। ' 
तळलीदास विश्वास आन नहिं कत पचिःपचिं मरियि।” ' 
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= याने हे श्री रघुनाथ जी । चाहे जब अपनी स्वाभाविक दया से द्रवहु तभी निस्तार हो 
सकता है याने यह जीव तर सकता हे। इस तुलसीदासको तो आपकी निर्देतुक दया के मिवा 
और किसी की भी आश नहीं है। इतर साधन पर विश्वास भी नहीं जमता जब कि श्री रघु- 


नाथ जी के निर्देतुक कृपा कटाक्ष के विना कभी जीव फा संसार बन्धन कट ही नही सकता है 
तो फिर इतर साधन में क्‍यों पच-पच कर मरें । 


' ' और सुनो ! 'जब कब राम कृपा दुख जाई। तुलसीदास नहिं आन उपाई ॥ याने जब 


कब भी श्री राम कपा ही से' संसार दुःख जा सकता है इस तुलसीदास को अब दूसरा उपाय 
कुछ नहीं नजर आता है। , - - "- कि 


ही) 


' और सुंनो। महात्मा श्र गोस्वामी'जी कहते हैं कि ( “कृपा ही को पंथ चितवत दीन 
हों दिनराति” ) याने हे श्रीरामजी | यह दीन आपकी कृपा का ही मार्ग रात दिन दृढ़ रहा है 
याने देख रहा है। निहेतुक कृपा होय तो ही हमारा भला है । 


- और सुनो! श्री तुलसीदास जी कहते हैं कि :-- 


- ( 'मेरे न बने बनाये राम, कोटि कळप लों। 
राम रावरे घनाये बने पल पाव में ॥ ) ` 


है याने हे श्रीरामजी । हम जो चाहें कि कर्म-ज्ञान भक्ति आदि साधन के बल से संसार पार 
शे जावं तो है नाथ ! हम से तो कोटि कलप में भी यह नहीं बन सकेगा । और हे श्री रघुवर 


आप चाहें तो पाव पल में भव सागर से पार हो सकता हूँ । इससे अब आपके निहेतुक अलुग्रह 
ही का पूर्ण भरोसा है। - - 


सुना मन । ये सब कहने का तात्पय यह हुआ कि शास्त्रं में जो भक्ति का स्वरूप कहा 
है और उसकी सीमा मरण समय में स्मरण करके मरना यहां तक बताई है और जड़ भरत के 
समान महान विरक्त महात्मा भी इसमें सफलता नहीं प्राप्त कर सके। यह नजीर बताई हे । और 


यह ह द्य कि साधन भक्ति कहने सुनने में तो सरल मालूम पडतो है। परन्तु अन्तिम 
स्मरण को शते और जेड भरत का धोखा खाना तथा अपनी अयोः 


न ग्यता, हृद्द से ज्यादा काल, 
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कर्म रोग मोह अवस्था की परतन्त्रता इत्यादि जिन “महात्माओं को स्मरण आता है। वे साधन 
भक्ति से करोड़ों कोस दूर भागते हैं और सीधे उपाय की शरण लेते हैं। जैसे महात्मा श्री 
तुरुसीदास जी की नजीर बताई किः--( 'ज्ञान भक्ति साधन अनेक सब सत्य झुठ कछु, नाहीं । 
“तुरसिदास' हरि कृपा मिट भ्रम यह भरोस मन माहीं ) यदि तुम कहो कि एक जन्म में. नहीं 
तो दूसरे जन्म में तो होगा। तो इसका भी भ्रम महात्मा श्री तुलसीदास जी ने मिटा दिया 
है कि !--( 'मेरे न बने बनाये राम कोटि कलप लों । राम रावरे बनाये वने पल पाव में ।! ) 
याने हे श्रीरामजी । हमारे बनाये तो कोटि करप में भी नहीं वन सकता। .. , - 


२९ पहुंचे महात्मा तिज्ञा करते हैं कि कोटि कल्प तक भी मैं साघन किया करू पेरे 
मै अपन साधन से कभी भी ससार पार नहीं हो सकता याने शक्ति नहीं पा सकता हूँ, इससे 
आपकी करपा का दी भरोसा है। जब ऐसे महात्मा जन साधन स्वरूप से- प्य ढीला कर- रहे हैं 
तब तु स्वकृत साधन से कोटि कल्प तक में भी भवसागर से पार नहीं हो सफता। जब - उद्धव 
जी भी इतनी दशा लाने में समथ न हो सके, तो तू कया साधन भक्ति की सीमा को पहुँच 
सकता है ! कदापि नहीं। इससे अब तुम समझ गये होगे कि कभी भी अनादि काल से 
शेसी साधन भक्ति निष्ठा आज ते तुम में कभी भी नहीं हुई नः आगे होने की संभावना है । 
शास्रोक्त साधन भक्ति और उसके नजीर वाले महात्माओं के समान लक्षण न-कभी अनादि काल 
से तुम में हुए न अब होने की कमी आशा है। इससे फिर भूल करके स्वप्न में भी इसकी 

अत्याशा नहीं करना । 


— ~ न 


देखो ! इसी पूर्वोक्त भक्ति का नाम साधनान्तर है। इसी का नाम उपायान्तर है |: इस 
का नाम साधन उपासना है, इस साधन भक्ति के स्वरूप को और इसके अधिकारी को इसी 
लिए तुम से कहा । बार-बार समझाया कि शरणागत को दो बातों का; नियम अवश्य-:प्रालन 
करना पडता है। एक तो अनन्य गति होकर और दूसरा अकिंचन होकर रहना - पड़ता है । 
तभी शरणागति निष्ठ वह हो सकता है। यह प्रसंग पहिले कह आया हूँ-। इसी प्रसंग में कहा 
था कि अफिचन फिसको कहते हैं सो समझाता हूँ। संसार से पार होने के लिए- जिसके 
वास केबल भगषच्छरणागति के और दूसरा उपाय नहीं है. उसी को अर्किचन - कहते- हैं। इसी 
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प्रसंग में तुमसे कहा था कि दूसरा उपाय एक साधन भक्ति है जिसको साधन प्रसंग में श्री 
गीता जी में निर्णय किया है। यदि उसका स्वरूप नहीं समझाते तो तुम्हारे मन मे यह यात 
रह जाती कि क्या साधन भक्ति हम नहीं कर सकते १ जव यह खुटपुट संशय बना रह 
जाता तो शरणागति हो नहीं सकती थी क्यों कि उपायान्तर त्यागे विना शरणागत में गिनती 
हो नहीं सकती है। इसलिए तुमसे साधन भक्ति जो उपायान्तर है इसका स्वरूप पूरी 
तरह से समझाया कि जव इसकी कठिनाई सुनोगे तो कभी भूल से भी उघर चेष्टा नही 
जा सकेगी । साधनान्तर याने साधन भक्ति याने शास्रीय उपासना का स्वरूप पूर्ण नहीं 
जानने से कमी न कमी भ्रम हो ही जाता कि क्‍या हम भक्ति नही कर सकते कि शरणागति 
स्वीकार करं | 


= = ~ 


अब उसका पूर्ण स्वरूप जानने के बाद यह खूब तुमको अच गया हे कि शरणागति के सिवा 
दूसरा उपाय करोड़ों जन्म में मी हमें नहीं सुधार सकता । जब ऐसा तुमको जॅच जायेगा कि 
शरणागति के सिवा कमी भी कल्याण होना सम्मन नहीं है और शरणागति के समान सीधा 
उपाय इसी जन्म के अन्त में जरूर ! जरूर !! जरूर !!! भगवान के लोक में जाने के लिए 
दूसरा कोई सी नहीं हे। जब ऐसा जच जावेगा तो जामो कि शरणागत के लिए जो दो बातों 
की जरुरत है कि ( अर्किचन और अनन्यगति ) जरूर होना चाहिए, तमी शरणागति सफल 
हो सकेगी । ये दो आकार शरणागत में आये चिना कुछ मी काम नहीं हो सकेगा तो जब 
उपायान्तर याने साधन भक्ति की कठिनाइयों को जान लेगा तो आप ही मन उधर से हट 
जावेगा । कितना भी समझावे तो भी उधर नहीं जा सकेगा। इसलिए मैंने नमूने के वास्ते 
( साधन सक्ति का स्वरूप; उसके अधिकारी, उसको कठिनता, और अपनी परतन्त्रता सब 
तुमको सरी भोति समझा दिया । अब तुम कमी भी साधन भक्ति दारा अपनी मुक्ति नहीं 
निश्चय करोगे। क्योंकि जब उसका प्रकरण चरेगा तमी-तुम इर जाओगे और कह घेठोगे 
कि इतनी स्वतन्त्रता किसमें हे कि साधन भक्ति के तरफ जाय । जब श्री तुलसीदास कहते 
हैं कि कोटि कलप लौं भी अपने बल से नहीं तर सकते हो तो इम कया उसकी आद्या करं | 
जन जरमरत सरश उसमें फेल हो गये तो हम आशा करें, यह कितनी भूल की बात है। - 
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अच्छा मन ! साधन भक्ति का स्वरूप तो तुम समक ही गये जा परतन्त्र स्वरुप के 
विरुद्ध है और हद्द से ज्यादा कठिन दे और उसमे बहुत शते हैं तथा क्रिम वक्त उससे मो 
होगा इसका नियम भी नहीं ४ । जव प्रश्न कहते है झि साधनयाले ( अनेक जन्म संसिद्ध स्तवो 
याति परांगतिम्‌ ) याने साधन बल से तरनेवाला अनेक जन्मा में कमी सिद्ध होकर फिर 
परमगति को पाता है। जब यह नियम नहीं है कि एक या दो या सात या दस कितने जन्म 
में सिद्ध होगा जब कि इसका पता ही नही तब अनेक जन्मों का कया ठिकाना कि अनेक की 
किस ढिन पारी आवेगी । 


इन सव बातों से साधन भक्ति, परतन्त्रता रूप अपने स्वरूप के अत्यन्त विरुद्ध हे । और 
भो अनेक कारणों से हुम से साधन भक्ति नहीं बन सकेगी यह तो तुम भली भाति जान ही 
गये । शायद तुम्हारे मन मे यह आवे कि क्या फर्म योग के चळ से नहीं तर सकेंगे तो उसका 
भी स्वरूप तुमको आगे कुछ सममा देता हूँ उसको भी भली-भाति समझ जाओ । 


पहले तो यह जान लो कि कर्म किसे कहते हें? कर्म किस अधिकारी फो पूण स्वरूप 
होकर फल दे सकता है ? कर्मयोग सुलभ है या कठिन हे ! ये सभी बातें खुलासा कहता 
हूँ ध्यान देकर सुनो ! कर्म-स्वरूप संक्षेप में आगे वताता हूँ । भगवान अपने श्री मुख से श्री 
गीता जी अध्याय चौथे के १६ वे $लोक में कहते हे कि :-—- 
हे अजुन ! 


इळोक--“किं कर्मकिम कर्मेति कवयोप्यत्र मोहिता ।” 


याने कर्म का स्वरूप बड़ा कठिन है। कमं क्या है! अकर्म क्या है! इस अंश में 
कृवि लोग भी मोदित हो जाते हें । कर्म अकर्म क्या है! इसको विद्वान लोग भी यथार्थ 
से नहीं जान पाते । फिर आगे के इलोक में भगवान स्वयं कहते हैं कि :-- ( गहना कणों 
गतिः ) । पहिले कहते हैं फि --करमैणो पि वोद्भच्यं घोद्धच्यंच विकमणः । 'अकर्मणस्च 
बोड़व्य' याने है अन जी! कर्म को भी जानना चाहिए पिकर्म भी जानना घाहिए । 
अक भी जानना चाहिए । यह कहके फिर स्वयं कहते हैं कि ( गहना कर्मणोगतिः ) याने 
कर्म की 'गति बड़ी गइन है याने बहुत दुय हे! फिर कहते हैं कि वही कर्म तुम से कहूँगी 


(,*२१ ) 
जिसको भली भांति जानकर सविधि सांगोपांग अनुष्ठान कर पावोगे तो संसार यन्धन से छूट 
जाओगे । ऐसा कहकर सकाम कर्म को नाशवान फल देनेवाला बताकर निष्काम कर्म की 


प्रशंसा कर कुछ कम स्वरूप वर्णन किये हैं उसी को अर्थ पंचक नामक ग्रन्थ में कहा है सो 
आगे बताता हूँ । 


याने कर्म का स्वरूप क्या है? उसकी कुछ गिनती करते हैं ( यज्ञ, दान, तप, ध्यान, 
सन्ध्यावन्दन, पश्चमहायज्ञादि, अग्निहोत्र, तीर्थयात्रा, पुण्यक्षेत्रवास, इच्छूचान्द्रायण, पुण्यनदी 
स्नान, व्रत, चातुर्मास्य, फल-मूलासन, शास्त्राभ्यास, भगवत्समाराधन, जप, तपंणादि, यम, 
नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, ध्यान, धारणा, समाधि आदिक अष्टांगयोग ) इत्यादि 
अनेक प्रकार के कम के स्वरूप हैं। इसी को संक्षेप रूप से श्री गीता जी के चौथे अध्याय 
२८ वें इलोक में भगवान स्वयं कहते हैं कि !-- 
श्लोक--“द्रव्य यज्ञास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथा परे ।” 
स्वाध्याय ज्ञान यज्ञारच यतयः संशित त्रताः ॥ 
फिर ३२ बे इलोक में प्रथु आज्ञा करते हैं कि !-- 
श्लोक--एवं बहु विधा यज्ञावितता ब्रह्मणो मुखे । 
कम जान्विद्धितान्सवान्‌ एवं ज्ञात्वा विमोक्ष्यसे ॥ 
अर्थात्‌ हे अजुन ! इस तरह बहुत प्रकार के यज्ञ वेदों में निस्तार रूप से वर्णन किये हैं। 
इन सयों को कर्मकाण्ड का स्वरूप समझो और इन सब का यदि सविधि अनुष्ठान कर पावोगे 
तो अवश्य संसार बन्धन से छूट जाओगे । परन्तु यह अच्छी तरह पहिले समझ लो कि जिसकी 


बुद्धि स्थिर होगी बही पुरुप कर्मयोग का अधिकारी हो सकेगा । फिर अर्जुन जी पूछे कि 
प्रभु ! स्थिर वुडिवाले'का क्या लक्षण हैं। भगवान उत्तर देते हैं कि -- | 


श्लोकः---वशेहि यस्य इन्द्रयाणि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठता । 


` हे अजुन ! जिस पुरुष की इन्द्रियां बश हैं याने अपने कावू में हैं उसी की बुद्धि स्थिर 
८ समफो-कतः कर्मयोग के अधिकारी को स्थिर बुद्धि होरा पडेगा और काबू में इन्द्रियाँ करनी 


( २२ ) 


होगी । फिर दूसरी शर्त ये हैं [ तत्ने काग्र मनः कृत्या ] याने कर्म योग के अधिकारी को मन 
वद्य कहे रहना होगा । यदि इन्द्रियां और मन वश में नहीं होंगे तो कर्म योग की सिद्धि 

नही होगी । इसमें और कुछ शर्व हे सो भी सुन लो! संशय को जडीमूल से छोड देना 
पडेगा, जरा भी संशय होगा तो इसकी सिद्धि प्श्किल हे और सकाम भाव भी बिलकुल छोड 
देना पड़ेगा। यदि सकाम भावना बनी रहेगी तो भी कर्म योग सिद्ध होगा या बीच ही में 
नादा कर देगा । यह भी नहीं कहद सकते क्यों कि सकाम भावना से कर्म करनेवाले अधिकारी को 
जरा भी विधि विघान में फर्क पड़ जाने से वही कर्म योग नष्ट होकर नाश कर देता है । जसे- 
त्वष्टा ने इन्द्र को मारने के वास्त सकाम यज्ञ किया। उसमें मंत्र बोलने में थोडा गडबड हो 

गया। प्डत उच्चारण के स्थान में दीर्घ उच्चारण हो गया उसका फल यह हुआ कि इन्द्र तो 

नही मरा किन्तु इचासुर का ही मरण हुआ। इसी प्रकार शास्त्रों में कहा है कि ( विधिहीन- 

स्य यज्ञस्य सदय! कर्ता विनश्यति ) विधि-विधान से दीन जो सकाम यज्ञ है उसके करने 

वाळे का ही नाश हो जाता है। इससे फर्मो में जो सकाम भावना है वह बहुत खतरनाक है । 

दूसरी एक और यह शतेहै कि निष्काम कर्म मे मन बश, इन्द्रीयकश होने की सख्त 

जरुरत है । 


क्यों कि मन, इन्द्रिय वश कियें विना निष्फाम कर्म भी पूर्ण रूप से फल देनेवाला नही 
हो सकता है। इससे सकाम भावना छोडकर मन, इन्द्रियों को वश करके सविधि साड्रो- 
पाडु जैसा कर्म का स्वरूप है उसको यदि पूर्ण रूप से कर पायोगे तो जरूर संसार बन्धन से 
छट जावोगे । इतना सुनकर अर्जुन जी पूछे कि भगवान ! किस प्रकार मन इन्द्रिया वश में 
करनी पडुंगी । भगवान ने कहा १-८ 


श्छोक--“यथा दीपो निवातस्थो नेङ्गते सोपमास्सता ।” 


याने एकान्त में जहाँ जरा भी हवा जाने की जगह न हो ऐसी जगह दीवा (दीप ) 
रखने से यसे बिल्ल दीप की शिखा हिलती काँपती नहीं है उसी प्रकार जिसका मन चश 
ड कि जो कमी भी किसी विषय पर नहीं जाता है ऐसे निष्काम अधिकारी का कमे योग पूर्ण~ 


(२९ ) 


रूप से. सिड हो - सकेगा । इससे पहिले इन्द्रियां को बश कर छो, मन को वश कर लो फिर 
इसके अधिकारी बन सकते हो । 


शछोक-'तस्मात्तमिन्द्रियाण्यादी नियम्य भरतर्षभ ।' 


इसका भाव उपर कह चुका हूँ, फिर अर्जून जी पूछे कि कंसे मन इट्रियों को वश करना 
चाहिए इतना सुनकर भगवान बोले कि शास्त्रों में जो-जो उपाय घताथे गये हैं उन्हीं उपायों 


फा अभ्यास करते-करते वश हो जावेगी । परन्तु अजु न ! इसमें भी बड़े-बड़े विचार हैं पे बे 
हृंकिः-- ` 


nm m= 


 श्छोक--“सहश चेष्टते स्वस्याः प्रकृते ज्ञानवानपि” । 
प्रकृति यान्ति भूतानि निग्रहः किं करिष्यति ॥ 


ˆ याने बढ़े-चढ़े संयम नियम करनेवाले मन इन्द्रिय के बश करने के उद्योग में लगे हुए 
महात्मा ज्ञानी लोग मी इस अंश में चकरा जाते हैं क्योंकि .क्या करें कभी न कभी स्वभाव 
घाधक हो दी जाता हे क्योंकि प्रकृति उनके साथ लगी है। इससे शास्त्र का बताया हुआ 
निग्रह-मी ऐसे मौके पर क्या करेगा ।. इसी से तो तुमको पहले भी कह चुका हूँ कि “गहना 
फमेणोगतिः' याने कमे की गति दुय हे । फिर सुनकर. अर्जून जी पूछे कि महाराज ! यह 
मन तो बहा चश्चल हे, बड़ा प्रबल है, बड़ा बलवान हे, बहुत जबरदस्त, पुष्ट मजबूत है । 
इसका वश होना तो ऐसा हे कि जेसे वायु को कोई वश करले याने जैसे वायु का वश होना 
फठिन हे उसी प्रकार मन का वश होना इुस्किरु है। जब कि मनही का वश होना असम्भव 
दौख रहा हे तो फिर इन्द्रिय तो इसी के हाथ में हैं फिर अधिकारी केसा करे? यह सुन- 
कर भगवान कहते हैं कि १-. 

इसमें संशय जरा भी नहीं है, यंह मन जरूर च 


ह् चल हे । इह से ज्यादा चलायेमान है एक 
क्षण भी एक जगह नहीं रहता है । 


ज यह मन बहुत दुनिग्रह हे याने इसका वश करना यथार्थतः 
घडा ग्ुश्किळ है। परन्तु जिसको 


कर्मयोग ~ ~ 
कमयोग के बरसे ससार छटमे का भरोसा करना होगा 
जिस तरह से हो अभ्यास से. वैराग्य से वश करना ही होगा। 


( २४ ) 
नल र ~ अजनजी Le) चक = i os क 
इतना सुनकर अजुनजी कहे कि भगवान | शायद बहुत दिन तक निष्काम कर्म योगं 
करता हुआ अधिकारी और कभी मन इड्रियों के चकर में पड जाय तो फिर उसकी क्या गति 
होगी। ऐसा तो नही होगा कि न इधर का रहा न उधर का रहा | 


इतना सुनकर प्रभु ने कहा कि ऐसी तो सकाम कर्म वालों की दुर्दशा होती हे । निष्काम 
कर्म वालों की दुदंशा तो नही होगी बीच मे इन्द्रियों के कदाचित चकर में आ निष्काम कर्म 
योग की सिद्धि तो मही होगी और यह भी जरूर होगा कि संसार घन्धन से नहीं छुट पावेगा । 
हाँ मरकादि में नहीं जाकर मरने पर कुछ काल देव लोकों में निवास करके फिर ससार में जिस 
कुल में योगाभ्यास का संयोग लग सके ऐसे किसी पवित्र कुल मैं जन्म छेगा। पूर्वे का अभ्यास 
जो किया है वही वासना फिर उसको कम योग में प्रवत कर देगी । 


अजुन ने पूछा कि सरकार फिर उस जन्म में उसकी गति हो जावेगी या नही । इतना 
सुनकर प्रभु ने कहा कि हम निश्चय निर्णय करके नदी कह सकते कि होगी या नहीं। क्यों 
कि सिद्ध करना उसके हाथ है। यदि फिर सॅभर गया तो भले हो जाय, नहीं तो फिर भी 
मरकर जन्म लेना ही पड़ेगा । 

यह सुनकर फिर पूछा कि प्रथु! उस अधिकारी को गति के बावत कुछ तो कहिए । 
इतना सुनकर प्रभु ने कहा कि क्या कहें अनेक जन्म संसिद्धस्ततो याति परांगतिम्‌' । 

अनेक जन्मों में जव सम्यक्‌ प्रकार से कर्म योग को पूर्ण सागोपांग सिद्ध कर पावेगा । तव 
ही गति हो जावेगी । इसके सिवां उसके बावत हम कुछ भी अधिक नहीं कह सकते। ' 


फिर अजुनजी ने पूछा कि बिना मन वश हुए कर्म योग की सिद्धि होगी या नहीं। भग- 


बान बोले कि १-८ 
श्लोक--“भसंयतात्मना योगो दुष्प्राप्य इति मे मतिः । 


याने हे अर्जन ! यह अटल अडोल सिद्धान्त है कि जिसका मन वश में नही हे उसके कर्म 
योग की सिद्धि नहीं हो सकेगी । याने मन वश किये विना कितना भी कम योग में परिश्रम 
करे परन्तु उस कर्म योग में इतनी शक्ति नही हो सकेगी कि उस अधिकारी को संसार धन्धन 


र 


( २६ ) 


से-हुडा सके । फिर अजुनजी ने पूछा कि यह किसका सिद्धान्त ६। यह सुनकर सरकार 
कहे कि ;--( इति में मतिः) यह खास हमारा निश्चय किया हुआ अडोल सिद्धान्त ह । 
इतना सुनकर अजुनजी इस कर्म योग पर अपनी परिस्थिति झुश्किल जानकर चुप हो गये । 


यह कर्म योग का संक्षेप में स्वरूप तुमको बताया। यदि तुम कर्म योग से सिद्ध 
होना चाहते हो तो इसी को करो। अब तुम इसका स्वरूप तो समझ ही गये । परन्तु यह 


भी भूलना नहीं कि कमे योग रूपी चक्रव्यूह को सुनकर अजुनजी सरीखे समर्थ का भी 
कलेजा काप गया । देखो जब भगवान ने कहा कि !-- 


शोक :--“असंयतात्मना योगो दुष्प्राप इति मे मतिः । 


याने जिसका मन वश नहीं है उस पुरुष से यह कर्म योग सिद्ध नहो हो सकता । इतना 
सुनकर झट अर्जुन जी कह बेठे कि महाराज मन तो वडा चंचल है। हमको तो विश्वास नही 


होता है कि यह मन वश में.हो सके। इतना सुनकर भगवान ने भी उनकी ही बात की पुष्टि 
की और कहा कि !-- 


श्लोक :--असंशयं महाबाहो मनो दुनियहं चलम्‌ । डे 


याने हे. अजुन जेसा कहते हो वेसा ही है इसमें जरा भी संशय नहीं है। यह सन अत्यन्त 
दुमिग्रह है और बहुत चंचल है । 


अजुन जी नर के अवतार हैं और इन्द्रियजित भी हैं। परन्तु जब मन वश करने का 


सक्त नियम कर्मयोग अधिकारी के लिये प्रश्न के श्री मुख से सुना तब उन्होंने भी घबड़ा कर 
ही तो दिया कि प्रमो ! मन वश होना तो बड़ा कठिन हे । 


अजुनजी के समान महान इन्द्रियजित्‌ तो मन का वश होना महान कठिन बता रहे हैं। 
और भगवान भी कहते हैं कि बहुत यथार्थ तुम कहते हो । मन का वश होना कठिन से कठिन 
है। फिर अजुंनजी ने पूछा कि शायद बहुत प्रयत्न से मन वश करके कर्मयोग की सिद्धि में 
कोई लगे और कमी किसी विषय में मन चला जाय तो फिर कैसा होगा । यह सुनकर झट 


सदान कह चरे कि मन चंचल होने पर फिर जन्म भरण तो उस अधिकारी का बना ही 
रे 
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रहेगा । हमको भरोसा नहीं हे कि मन वश किये घिना कम योग सिद्ध होफर संसार बन्धन 
छुड़ा मके । । वह यही पद हे :--( अमंयतात्मना योगो दुष्प्राप इतिमे मतिः) । 


जिसके सामने भगवान विराज हैं उस अजुन ने भी कह दिया कि मन वद्य करना तो 
बडा ही कठिन हे । यह सुनफर भगवान ने भी कहा कि यह तो संशय रहित घात हैं | 
मन वश करना कठिन ही है । 


सोचो ! जब अजुन जी का भी पर टीला पड़ गया तो तुम कम योग के भरोसे यदि 
अपनी मुक्ति की आशा करो, यह कितनी हेसी की बात है। फिर जग अजुन जी ने पूछा 
कि सरकार कर्मयोग से सिद्ध हुआ कोई महात्मा होय तो उनका नाम बताने की कृपा 
की जाय । 


यह सुनकर प्रभुने कहा कि !-- 
श्लोक :-कर्मणेवहि संसिद्धि मास्थिता ननकादयः । 


याने श्री जनक जीने कर्मयोग से सिद्धि पाई। अर्जुन जी तो _इसकी कठिनता से 
घबड़ाये श्री मुख से नजीर मे श्री जनकजी बताये गये । देखो श्री जनक जौ के समान 
तीनों लोक में श्री जनक जी ही हुए। जिनके पास घड मुनि लोग शुकदेवजी के 
समान परमहंस ज्ञान सीखने को गये। शुकोपनिपद्‌ में यह वात स्पष्ट ' लिखी है जिसके 
सम्बन्ध से वेद-भी परअक्ष फो निश्चय कर पाया । साक्षात्‌ श्री लक्ष्मीजी जिसके घर पर पुत्री 
चनकर-रहीं, पह श्रीरामजी कहाकर जिस जनंकजी को अपना असुर बनाया "” 

उनकी बराबरी जगत में कौन कर सकेगा | उनकी उमेर इतनी ज्यादा थौ कि ने 
जाने कब से थे । : त्रेता में थे ही, डापर में श्री वलराम जी भी उनसेः मिलने श्रौ मिथिला 


पूरी मंग.ये। = हि । 
: उनकी बराबरी जंव कि मुनि जन नहीं कर सके तो तुम कब कर सकते हो। जब 
कि मन वश किये विना' कर्मयोगं की सिद्धि ही नहीं हो सर्कती है और अजेन भी संदेह 
भे पडते हैं तो तुमको तो यह मालूम नहीं हे कि भीतर गया स्वीस बाहर आवेगा या 
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€ 
नहीं । या बाहर गया हुआ स्थॉस भीतर आवेगा या नहो । तुम मन चश करके कम 
योम को सिद्ध कर सको यह तो ऐसी वात दै कि जसे आग में कमर सिरे । न जीभ वश 


है, न कान बश है, न तो तुम्हारी घ्राण इन्द्रिय बश हे, न त्वचा इन्द्रिय बश हे न उपस्थेन्द्रिय 
चञ्च हे फिर सन वश हो सकेगा यह कव सम्भव हे । 


कमयोग का स्वरूप उसकी कठिनता उसके अधिकारी की नजीर सभी प्रमग तुमको 
खुलासा समझा दिया और तुम जैसे हो यह भी स्मरण करा दिया । यदि अर्जुन जी से भी 
तुम बडे हो और मन को काबू में करके कर्मयोग को सिद्ध करके संसार बन्धन से छूटने की 
शक्ति तुममें दीखती हो तो खुशी से कर्मयोग को करो और उसके बल से मुक्ति ले लो 
यदि तुस श्री जनक जी के समान मन इन्द्रिय वश करने में समर्थ हो सकते हो, शुकदेव मुनि 
के गुरु होने की लियाकत यदि तुम अपसे में झा सकते हो तो अपश्य कर्मयोग भे प्रवृत्त 


होवो । और यदि तुम समझ गये कि यह तो कहने सुनने के लिए ही सुगम है परन्तु इसका 
करना तो बड़ा मुस्किल है। कर्मयोग के बल से संसार बन्धन छुड़ाना ऐसा है कि सानो 
लोहे के चने चाना । | ir ND NY 


सिफ मन दी वश करने से काम नहीं चलेगा किन्तु सारी इन्द्रियाँ वश करने की जरूरत 
है तब कर्मे योगाधिकारी हों सकता है । इन्द्रिय बश किस को कहते हैं इसको भी थोडा 
संमझ लो । निचोते हुए निम्बू को देखकर अथवा निम्भू आम से बनी हुई धनिया आदि 
की चटनी देख कर अथवा नीम्बू इमली का आचार! देखकर या इसका नाम ' सुनकर यदि 
स्म में मी जीम में पानी न आवे तो जीभ इनद्री बश समझी जावेगी जन्म भर स्वप्न में भी 
किसी की निन्दा चुराई यदि जीम से नहीं निकरे तो जीभ वश समझी जावेगी । कडवी 


नीम की चटनी बनाकर कोई देवे और उसको खाते समय चुरा नहीं मालूम पडे तो जीभ 
बश मानी जावेगी। बूंदी के रड और मिट्टी यदि एक समान मालूम पड़े तो जीम इन्द्रिय 
वश कही जापेगी । कडवी नीम का शर्वत और इलायची मित्री भ 


9 डारा हुआ मलाईदार दूध 
एक समान ज़िसको-मालम पड बही जीभ-को वश मे रखनेवाला कहा- सकता-हे -| कोई अपनी 
प्रशसा करे तो अच्छा नहीं माठूम-पडे और गाली देवे तो-बुरा नहीं माझम पडे उसका कान 
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श्रवण इन्द्रिय वश समझी जावेगी । शीत में कुछ ओढ नहीं, अग्नि का सहारा लेवे नहीं, उर्प्ण' 
में छतरी ( छाता ) जूता खडाउ को पहिने नहीं, उसकी त्यचा इन्द्रिय वश जानी जा सकती 
है। अरीर पर गरम याने आग रसने से, उसकी गर्मी से जिसका जी घबड़ावे नहीं, चन्दन 
लगाने से कुछ आराम मालम पड नही, उसकी त्यचा इन्द्रिय वण कही जा सकेगी । छड़ी 
मारने से चोट माठूम पड नहीं, खी आतलिद्नन से बिल्कुल आराम मालुम पड़ नहीं, उसकी 
त्वचा इन्द्रिय वश समझी जावेगी। अधमड़ मुर्दे की दुर्गन्धि से जी जिसका घबड़ायें नहीं, 
सुन्दर इत्र पुष्प के सुगन्ध से चित्त प्रसन्न होवे नही उसकी नाशिका इन्द्रियपश समझी 
जावेगी । तुरन्त की जन्मी हुई बच्ची; १०० वर्ष की छुट्टी, १६ वर्ष की जवान औरत इन 
तीनों में एक समान बुद्धि होय तो आँख इन्द्रिय वश समझो । सुन्दर अनेक पृष्पों से सुशोभित 
हरे-भरे बगीचे तथा सेकडों मुदे जलते उमसान भूमि इन दोनों मे एक समान भाव जिसका 
रहे उसकी नेत्र इन्द्रिय चश समझी जावेगी । कुरूप देखकर चुरा न लगे, सुरूप देखकर मन 
नहीं प्रफुछित हो उसकी नेत्र इन्द्रिय वश कही जा सकती हे । कसी भी सुन्दर स्त्री की कथा 
सुनकर या सुन्दर रूप देखकर जिसको स्पन्दन चाश्वल्य स्वम में भी न हो उसकी उपस्थ 
इन्द्रिय वश जाधी जावेगी । 


कोई सोने का महल देवे या घर फो जलाकर खाककर देवे दोनों में जिसका मन एक 
समान शान्त रहे उसका मन वश समझो । सब इन्द्रियां के विषय सुनकर या देखकर जरा 
भी चाहना न हो उसका मन वश समझो । 


सव घर झुडम्व के मर जाने पर जिसको उदासी न आवे और अनेक सन्तान होने में 
जिसको हर्ष न हो उसका मन वश समझो । एक ही रोज में चाहे तीन लोक का राज्य मिल 
जाय अथवा जन्म की कमाई सम्पत्ति एक ही रोज में नष्ट हो जाय । दोनों में जिसका एक 
समान भाव रहे उसका चित्त वश जानना होगा । 


सुना ! इन्द्रिय वश उसका नाम है । मन पश उसको कहते हैं | जो ऐसा तुम अपने को 
अना सकते हो तो कर्म योग के द्वारा अपना भव बन्धन काट सकते हो। यह कर्म योग कां 
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स्वरुप अधिकार नजीर कठिनता इसलिए दिखाई कि तुम्हारे मन में यह नहीं रह जाय कि हम 
क्या कर्म योग से नहीं तर सकते ? यह वासना तुम्हारी चली जाय । 


अच्छा! अव तुमने कर्म योग को सुन छिया और समझ भी रिया । यह भी कहने में ही 
सुलभ है परन्तु करना तो बडा ही मुरिकिल है क्योकि जिसका मन इन्द्रिय वश नही है उसका 
कर्मयोग सिद्धू ही नहीं हो सकता । तुम्हारा मन जैसा वश में हे वेसा तुम से छिपा ही नहीं 
है। इससे अब मैं यह भरोसा करता ई कि तुम साधन भक्तियोग से और साधन स्वरुप कर्म 
योग से कमी भी अपने उद्धार की आशा नही फर सकोगे क्योकि तुमसे घन ही नहीं सकता । 

मन में यह कभी आवे कि क्या ज्ञान योग से नही तर मकूँगा ! अतः यह भी तुम्हारा 
श्रम मिटा देने वास्ते कुछ नमूने के लिए साधन स्वरुप शानयोग को समझाये देता हूं, खूब 
ध्यान देकर सुनो । लापरवाही से सुनोगे तो सुना सुनाया सव व्यर्थ चछा जायगा । चौथे 


अध्याय श्री गीता ३६ इलोकमें प्रभु साधन स्वरुप ज्ञानयोग की महिमा स्वयं श्री मुख से वर्णन 
करते हैँ; 


रलोक--अपि चेदसि पापेभ्यः सवेभ्यः पापकृत्तमः । 
सर्वज्ञान एवेनेव बृजिन॑ संतरिष्यसि ॥ 


याने हे अजुन ! भले ही तुम सब पापियों से बढकर क्यों न पापी होओ परन्तु ज्ञान योग 
रुप नौका पर चढ़कर सब पापों के समुद्र को आसानी से तर सकोगे। 
३७ इलोक में फिर कहते हैं कि :-- 


रछोक--यथेधांसि समिद्धोमि भस्मसात्कुरुते ऽजुन । 


ज्ञानाशिः स्वकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा | 

कची व हुई ज्वाला पाला अग्नि जैसे बहुत दिनों की उसी लकड़ियों को तुरन्त 
भस्म कर देता हे उसी तरह साधन स्वरुप ज्ञानयोग सभी पापों को भस्म है 
चें इलोक में कहते हैं कि :--- - FU 


शसोक--ज्ञानं रध्वा पराम्‌ शान्तिमचिरेणाधिगच्छति । 
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हे अजुन ! ज्ञानयोग यदि सध जाय तो परेम शान्ति निर्वान याने केवल्य को जरर पां 
सकता हे परन्तु :-- 


श्लोक--अज्षश्राश्नद्धानश्र संशयात्माविनश्यति । 
श्रद्धावान्‌ लभते ज्ञानं-- 


याने श्रद्धा वाले पुरुप फो ही घान प्राप्त हो सता हे । अतानी श्रद्धा हीन संशय वाढे 
को नहीं किन्तु उसका तो विनाश ही होता हे इसके वाद ज्ञान का स्वरुप सक्षेप मे कहते है :- 


श्लोक :---यो मां पश्यति सवत्र सव च मयि पश्यति । 
तस्याहं न प्रणश्यामि स॒ चमेनघणश्यति ॥ 


हे अजु न ! जो पुरुप हृदय मण्डल से लेकर आदित्य मण्डल पर्यन्त मत्र मेरे को देखता 
है उसके नजदीक सदा मैं रहता ६ ओर वह पुरुष सदा मेरे नजदीक रहता हे। यह संक्षेप में 
साधन स्वरुप ज्ञानयोग को प्रथु ने समझाया। वाद अजुन ने पूछा कि भगवान ज्ञान की 
महिमा सरकार ने कही, ज्ञान का स्वरुप बताने की कृया की परन्तु यह ज्ञानयोग केसे और 
किस अधिकारी को प्राप्त हो सकता है ! मु 


यह सुन कर भगवान ने कहा कि :--अजुन ! 


शोक :--नहिज्ञानेन सहर्श पवित्र मिह विद्यते । _ 
तत्खयं योग संसिद्धः कालेनात्मनि विन्दति ॥ 


अर्जुन ! ज्ञान के समान पावन करने वाला और नहीं हे--परन्तु “तत्स्य योग संसि 
कालेनात्मनिविन्दति । यामे कम योग जिस अधिफारी का सांगोपाग सिद्ध हो गया है वही 
अधिकारी इस ज्ञान को भी पा सकता है। कमयोग सिद्ध हुए विना साधन स्वरुप ज्ञानयोग 
कभी किसी को ग्राप्त ही नहीं हो सकता ६ । एसा ज्ञान प्रात होने के लिए सबसे पहिले पूर्वोक्त 
कर्मयोग की अत्यन्त आवश्यकता हे । इससे यदि साधन स्वरूप ज्ञानयोगे से निर्वाणं पढ लेना 
हो तो पहिले पूर्व में कहे मुजब अन-आदि-इन्द्रिय वश होने की-चातों से -साध्य-जो कर्मयोग 
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ह उसको सिद्ध करो । कर्मयोग यदि निचित समाप्त दो जायगा तो पिना पश्थिम प्‌ 
शिषन स्वरुप ज्ञान योग तुम्हें आज्ञादेणा । इतना सुनकर अजून जी सोचने Ee ह फि ज्ञान 
पोग की महिमा सुनने में तो वडी प्रिय लगी और इससे निर्राण भी मिः जागा a 
है जो अडंगा है कि कर्म योग सिद्धि वालो को ही यह प्राप होगा यह भुश्किल ह f 
भेगबान ने कहा है कि मन यश हुए विना कर्म योग की सिद्धि हो ही नही सरुती और 


मनको जव कहा कि सरकार इसका वश होना तो करिन है--ता स्वप भगवान कहे यह 
तो यथाथ है । 


यह हुई ज्ञान योग की कथा । यदि पूर्वोक्त प्रकार से तुम भन इन्द्रिय सकते 
हो। इसके बल से कर्म योग को सिद्ध कर ठोगे, तो ज्ञानयोग पा सकोगे और उससे कवल्य 
मोक्ष के सकोगे । 
_ जरा सोचो तो फिर वे ही सब बातें माथे 
हो न कर्म योग सिड. हो सकता है। न्‌ ज्ञान योग मिलेगा. न. निर्वाण पद पाबोगे।.. 
` फिर भी-ये, तीनों योग यद्यपि इहे ज्यादा सुनने तथा कहने में सरल .माठूम पड़ते है 
परन्तु करने का विचार करे तो कठिन है यदि - किसी प्रकार -कोई अति कठिनता से एक 
को सिद्ध भी किसी कालःमें कर -पावे तो सिफ एक ही से काम नहीं चल सकता । , क्योंकि 
साधन भक्ति योग ज्ञानयोग की. अपेक्षा रखता दे अकेले भक्तियोग कार्य करने में समर्थ 
नहीं है। किन्तु ज्ञानयोग का सहारा चाहता हे ;म्पूण ज्ञान योग के सहारे बिना सिफ 
भक्ति योग-होता-ही नही-। -इसका क्रम ही ऐसा है कि साधन-भक्ति-योग विना ज्ञान योग 
के पूर्ण स्वस्प-मे प्राप्त-ही, नहीं-होता-यह-तो हुआ साधन-भक्ति योग का प्रसंग |, 
अंब सुनो ! ज्ञानयोग का असग, याने ज्ञान- 


आकर पड़ी । न तुम मन इन्द्रिय वश कर सकते 


ऱ्य्ौ 


योग भी कर्म योग की पूर्ण आशा करता है। 
कर्म-योग के बिनो साधने स्वरुप शञान-योग कभी किसी को ग्राप्त ही नहीं हो सकता । इसका 
मेम ऐसा हे कि पूर्ण मन इन्द्रिया वश में होवे तब तो कर्म योग सिद्ध होता है। - पूर्ण कर्म 
योग सिद्ध होवे उसी अधिकारी को ज्ञान योग मोने होता हे) पूर्ण ज्ञान योग को जो सिद्ध 
कर रेता है उसी पुरुप को साधन स्वरूप भक्ति योग मिलता है| नी 7४० “८ 
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सिद्ध हुआ कि पूर्ण रूप से जो कर्म योग हे वह ऐदयर्य देने में प्रबळ समर्थ होता है याने 
जिसका कर्म योग सिद्ध हो गया वह चाहे तो देवादिकों का ऐश्वर्य ले सकता हे इससे सिद्ध 
हुआ कर्मयोग ऐखर्य का तो प्रधान साधन हे और ज्ञान योग झा महायऊ हैं याने पूर्वोक्त 
प्रकार से जिसका कर्मयोग सिद्ध हो जावे वह चाहे तो ब्रमादिको तक का ऐश्वर्य पा सकता 
है। यदि ऐश्लर्य लेवे और आगे वढना चाहे तो उस अधिकारी के लिए उपरोक्त ज्ञान योग 
आसानी से मिल सकता हे । पोक्त मिदर कर्म-योग से प्राप्त जो साधन स्वरूप ज्ञान-योग है सो 
कैवल्य नामक जो एक मोक्ष हे उसका तो प्रधान साधन ह याने वह चाहे तो केल्य नामक 
मोक्ष उसको प्राप्त हो सकता है। यदि केवल्य न चाहकर वह ज्ञान योगाधिकारी आगे 
और बढ़ना चाहे तो उसको साधन स्वरूप भक्ति योग जिसका पूर्व में वर्णन कर चुके हे उसको 
आसानी से मिल सकता है याने साधन-भक्ति-योग ज्ञान की अपेक्षा करता हे । ज्ञान कर्म- 
योग की अपेक्षा करता है, कर्म योग मन इन्द्रिय वश होने की अपेक्षा करता है याने 
थे तीनो साधन स्वरूप कर्म-ज्ञान-भक्ति-योग एक-एक को चाहना करते हे। एक की शक्ति 
नहीं है कि साधक को फल दे सके । एक को दूसरे का सहारा न मिले तो उसका स्वरूप 
ही सुधरना मुश्किल पढ़ जाता है। जिमको कहीं आवे कि कर्म से मोक्ष पाया वहाँ ज्ञान- 
अक्ति मिश्रित कर्म सममना होगा । जिसको आया कि ज्ञान से मोक्ष हुआ उसको कर्म 
अक्ति मिश्रित ज्ञान सममना होगा । जिसको आवे कि साधन भक्ति से मुक्ति पाई वहाँ कर्म 
ज्ञान मिश्रित साधन भक्ति जानना होगा । कहने का तात्पर्य यह हुआ कि पहिले तो इन 
तीनों योगों को करने मे इतनी कठिनाइयाँ हें कि जिसका पारावार नहीं हे। इन तीनों 
योगों के स्वरूप जान लेने पर अधिकारी की आँखें खुल जाती हैं। बडे जोरों से जिन- 
जिन महात्माओं ने आक्ञा दी, उपदेश किया कि कर्म करो, ज्ञान सम्पादन करो, खूब भक्ति 
करो, उन्हीं महात्माओं को जब इन तीनों के स्वरूप समझ आये तो घवडाकर कह वठे कि 
चावा.! भगवान को कपा का भरोसा छोड़कर इन साधनों का भरोसा करना अपने पग में 
कुल्हाडी मारना है । जैसे तुठसीदास जी का नजीर पहले दै आया उन्होंने भी पहिले 
खूब कर्म ज्ञान भक्ति का बर्णन किया, उपदेश किया । जब इन तीनों की कठिनाइयों पर 


च्यान गया तव यही कहा कि-7 


t SE } 


~ 
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ज्ञान भक्ति साधन अनेक सब सत्य झूठ फछु नाहीं । 

तुळसिदास हरि कृपा मिटे ज्म यह भरोस मत साही 0 

याने कर्म-ज्ञान-भक्ति जो साधन हैं सो सब सत्य हैं परन्तु हमको तो भव सागर से पार 

होने के लिए प्रश्चु की कृपा ही का भरोसा हे। एसा महात्मा तुलसोदास जी ने क्या कहा ! 

इसका यह भव हे कि इन साधनों की कठिनाइया, इनमें अनेक विह्न, फारान्तर में फल सो भी 

कब १ इसका निर्णय नहीं हे और भगवान दया के भरोसे में न तो कठिनता न तो कोई बिभ्र 
न तो फल में सन्देह । 

' फिर महात्मा श्री तुरुसीदास जी कहते हैं कि $-- 


“जाने बिनु राम रीति पचि पचि जग मरत । 
॒ परिहरि छर करण गये तुछसि हूं ते तस्त ॥ 
याने शरणागत वत्सल श्रीरामजी को शरणागत-रक्षण-त्रत की रीति न जानकर साधनस्वरूप 
कर्म-योग, ज्ञान-योग, साधन अक्ति-योण इसमे च्पर्थ पच-पचकर यह जगत मरता हें । छल नाम 
इत्र उपायान्वर याने साधन स्वरूप कम-ज्ञान-मक्ति योग का अगम्य छोड्कर यदि सिए प्रश 
के शरण का ही अवरम्ब पकड़ छे तो चाहे जो आराम से संसार सागर तर सकता हे । 


कहने का भाव यह हुआ कि इन तीनों योगों का स्वरूप चरा कड़ा हे | इनका सधना बडा 
कठिन है) लाखों जन्म पचते-पचते बीत जाय कहीं फळ का ठिकाना ही नहीं । 
तुरसीदासजी जोरों से अपनी कवितावली में कहते हैं :-- | 
जप योग विराग महा मख साधन दान दया दम कोटि करे । 
सुनि, सिद्ध, सुरेश, महेश, गनेश, सुसेवत जन्म अनेक मरे ॥ 
निगमागम बेद पुराण पढ़े, तपसानळ सें युग पुंज जरे । 
मन ते प्रण रोपि कहे 'तुङसी' रघुनाथ बिना दुख कोन हरे ॥ 


[ कविताबली उ० कां० नं० ५४ } 
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तुम कहते होवोगे कि ऐसी कथा कहां हे ? सो तुम्हारे संदेह मिटाने के वास्ते आगे कहता 
हूँ ध्यान देकर अच्छी तरह से सुनो | भगवान ने तो कृपा करके इन्टर की इज्जत बढाने के वास्ते 
अपने भोले स्वभाव में पड़कर इन्द्र को यहाँ तक आदर दिया कि !--(देवानामस्मि बामवः) याने 
देवो में इन्द्र मैं हैं। हद हो गई, सो अच्च मेथ करके एक जीवने प्रभु के हारा इन्द्र पदवी 
पाई। ब्रह्मा के एक दिन मे १४ चौदह इन्द्र होते ह । एसे को भी उन दया सागर ने इतनी 
मान बड़ाई दी कि !---( देवों में इन्द्र मैं हूँ ) अब उस इन्द्र की इमानदारी सुनो ! 


चलि महाराज ने असुर सेना लेझर इन्द्रढोक के ऊपर चढ़ाई की । सब देवगणो को जीत 
लिया । इन्द्र भी हार गये वाद बलिमहाराज खुशियाली का यज्ञ करने लगे । इसी समय इन्द्र 
प्रभु के श्री चरणो' में जाकर बहुत रोये। उन कृपा सिन्धु से नहीं सहा गया और विचार किए 
कि क्या करना चाहिए १ बलि महाराज एक महान्‌ धर्मात्मा सत्यवादी श्री प्रह्मादजी के पोत्र हैं। 
अपने बरसे देवो को पराजय करके यज्ञ कर रहे हैं और यह इन्द्रदेव अपने राज्य के लिए हमसे 
चार-वार विनती फर रहे हें, अच्छा | अब इनके लिए भिक्षुक बनकर इनका काम कर दू । फिर 
इन्द्र की माता अदिति ने भी पयोत्रत नाम का एक त्रत किया । भगवान ने दर्शन देकर पूछा 
आपके कया चाहिए १ वह बोली इमारा बेटा इन्द्र अनाथ हो गया हे, उसको असुरो' से राज्य 
दिला दीजिए । भगवान कृपा सागर ने कहा कि अच्छा ! ऐसा ही करेंगा। ऐसा कहके श्री 
चावन रूप होकर बलिमहाराज के पास जाकर, भिक्षा माँगकर पीछे अनेक आपत्तियाँ झेलकर, 
श्री वलि से राज लेकर इन्द्र को दिये; इन्द्र को सुसी कर दिये। और सुनो ! एक भोमासुर 
प्रवल राक्षस हुआ जो सव को जीतकर इन्द्र के पास गया और वोला--लड़ाई करो नहीं तो कर 
दो। इन्द्र उसको प्रबल जानकर कुछ कह न सके। उसने झट उनकी माता का कुण्डल ले 
लिया और भी दवरदस्ती बहुत सी चीजे ले ली और यह कह कर चला कि थोडे रोज में 
आउँगा । तुमको मारकर इन्द्र ठोक काबू में कर लूंगा। उसकी भ्रयरता देखकर इन्द्र च्यूँ 
तक मी नहीं कर सके । जव वह अपने घर चला गया तो कुछ उपाय इन्द्र को नहीं झा झट 
श्री हारका में आये। श्री गोविन्द को साछाग दण्डघत करके बहुत प्राथना किये कि हे द्वारका 
नाथ ! भौमासुर से हमारी इत वचाइये । आप नही घत्रावेगे तो घह ऐसा प्रवल है कि हमारा 
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इन्द्रासन अवश्य ही छीन ठेगा । इतनी आतेघ्चनि सुनते ही कृपामूर्ति श्री गोविन्द ने अभय 
दान देकर कदा--कि मत डरो । जाओ ! उसको मारकर आपका मार जो भोमासुर ले गया 
है सो खुद मैं आपको पहुँचा देझेंगा । इतना कहकर वे दया मूर्ति श्री गरुड पर सवार होझर 
भौमासुर के गांव जो प्राग्ज्योतिपपुर था पडा भगवान तुरन्त गये । उसको मारफर छत्र कुण्डल 
लेकर खुद इन्द्रलोक में पहुंचे और इन्द्र को दे दिये। जब वहां से लौटे तो श्री सत्यभामाजी 
ने कहा कि पारिजात की सुगन्ध हमको बहुत अच्छी शालूम पड़ती हे । एक पेड इस देवलोक 
से लेते चलिये अपनी फुलवारी में ठगावेंगे । श्री सत्यभामाजी झा पचन सुनकर भगवान इन्द्र 
की फुलबारी में से पारिजात लेने को गये । ज्योंही हाथ लगाया त्योष्ठी वहां के पहरुये देवों ने 


रोक-टोक की । प्रश्न ने कहा कि तुम लोग तो नौकर हो, इन्द्र का बगीचा है उनसे जाकर 
कह दो कि श्यामसुन्दर एक पारिजात दारिका ले जा रहे हैं । 


इतना सुनकर फुलवारी के रक्षक देवलोगों ने इन्द्र के पास जाकर प्रश की श्री मुख बाणी 
कही । “अपनी फुलवारी से पारिजात उखाड़ कर द्वारका रे जा रहे हैं! ये शब्द सुनते ही 
इन्द्र तो कोष में भर गये। देवों से बोले कि तुम लोग जल्दी जाकर मना कर दो और कह 
दो कि देवलोक का वृक्ष मृत्युलोक में नहीं जा सकता है। क्‍या थोडा सा काम कर दिये इससे 
फुरुवारी उजाड डाउंगे। इतना कहकर ऐरावत हाथी पर चढकर उन्हीं श्री गोविन्द से लडने 
आ गये। प्रशु भी उन देवों के साथ उस इन्द्र को जीतकर पारिजात का पेड श्री द्वारका में 
च औरश्री सत्पभामाजी के महल के सामने जो पुष्प वाटिका थी उसी में उस वृक्ष को लगा 
या। 


इस तरह की कृतप्नता तथा निरलञ्जता उस इन्द्र में तथा उन टेदो मे देखकर श्री शुकदेव 


गि विकार देते हुए उस इन्द्र को और उन देवों को कहते हैं कि: 


क आनस्य किरीट कोटिभिः पादौस्पृशन्नच्युतमर्थसाधनम्‌ । 
सिद्धाथ पतेन बिगण्ह्यते महानहो सुराणाञ्च तमोधिगाञ्यताम्‌ ॥ 
Pe इसका अर्थ यह हुआ कि श्री शुकदेच इनिजी कहते हैं कि हे परीक्षित जी! देखिये कि 
माहुर इण्डर छत्र जबरदस्ती इन्द्र से लाया | जब इन्द्र ने देखा कि इसका कुछ भी मैं नहीं 


( ३६ ) 
आ गई। शरणागत फो अर्किचन और अनन्पगति होना चाहिए लिसमें अकिचन का भार 


कुछ कहा । अब 'अनल्य गति' किसको कहते हैं, शरणागत अग्स्पगति कब कहा सकता हैं सो 
तुमको आगे समझाता हूँ खूब ध्यान देकर सुना ! 


जो ऐसा निश्चय कर लिया हे कि भगवाद श्रीपतिके सिया हमारा कोई स्वम में भी दूसरा 

रक्षक नहीं है उसी को अनन्य गति कह खते हैं। याने जिसको पकावट से भ्रम रहित पह 
जेंच जाय कि सारे नज्षाण्ड के कर्ता संरक्षक एक श्री भगवान ही है। बाकी जो देवगण हैं वे 
सब जीव हैं। पुण्य, खक्ल, मदाय इत्यादि कर्मी के द्वारा देवताओं की योनि उन सवां को प्राप्त 
हुई हे। उन एप्प कमा के नाशा हो जाने पर फिर जन्म-मरण-चक्र उन सभां का यना ही 
रहता हे। एक श्री लक्ष्मीपति के सिवा सच्चे पिता, सरक्षक कोई भी नही हे । उन देव गणों 
को, शक, उद्धारक, दुःखनाशक सममक-समम कर जिन लोगों ने उनका भजन किया उन-उन 
भक्तों के साथ किसी देवने निष्कपट व्यवहार नही किया । सामान्य ग्रन्थों के द्वारा, वमोगुणी 
तामस पुराणों के दारा जो लोग कहीं यह सुन पाये कि सतर देव एक समान हैं सभी एक ही हैं, 
या वेद में जो प्रशंसा बाद हे उसमें कभी सुन पाया कि फिसी का भी भजन पूजन करने से मुक्ति 
हो जाती है ; या यह कभी सुन पाया कि आकाश से गिरा हुआ जल जसे समुद्र में मिल जाता 

है यांने सञचद्र को पहुँच जाता है इसी प्रकार किसी भी देवको नमस्कार करे तो भगवान को दी 
यहुँचता है, कहीं यह सुन पाया कि तीनों देव में जो भेद मानता है वह शान्ति को नहीं पाता 

है इत्यादिक अनेक वाक्य, अनेक श्लोक, अनेक मन्त्र, अनेक ग्रन्थ ऐसे पड़े हे कि जिनको सुन 

_ . व्ॅब्व कर यह जीव उल्टा ज्ञान पकड़कर भ्रम में ही पड़कर, अपनी सारी उमर खोदेता है । 
कर, ५: > झा कहीं भला नहीं दिखता है तो पछता कर फिर उसी सच्चे पिता 


आखिरी में लव इस जाप + ¬ कि शरण्य का लक्षण सिवा श्रीपति के और किसी 
परबह वासुदेव को दी पकडता है। कार अष्कि 


द्वेवगण में मिल ही नहीं सकता है। पहिले समका चुका ६, म i पणे महत 
द्वारा सव देवों को या तीनों देवों फो बरावर मानकर या भगवान से मी दूस" र रि 
मान कर उन-उन देवों का भयर भजन, अनुष्ठान, तपश्चर्या जिन लोगों ने की पे पीछ वप 
पछताये कि हाम । मैंने तो सामान्य वाक्यों में पड़ कर बहुत धोखा खाया । 


( २७ ) 
सैकड़ों ऐसे वाक्य मिलंगे कि तीनों देवता घरावर हैं। ऐसे भी बहुत वाक्य मिलेंगे फि 
पते ही अद्य हैं, ऐसे भी प्रमाण मिलेंगे कि जीव ही ब्रह है, ऐसे मी बाक्य मिलेंगे कि इत्र दी 
रह्म हैं। ऐसा भी वचन सिलेगा फि आनन्द ही ब्रह्न हे । ऐसा भी वाक्य मिलेगा कि आकाश 
ही ब्रह है। ऐसा भी बहुत जगह लिखा है कि शिवजी ही ब्रह्न हें। ऐसे भी सकडो पद 
मिलेंगे कि प्रक्माजी ही ब्रह्म हैं इन पाक्यो के प्रमाण बहुत भरे हे परन्तु असली समय आने पर 
यह देखा जाता है कि थे जितने वाक्य हैं ये सव निकम्मे हो जाते हें। एक भी काम नहीं देता 
है थाने सिवा श्रीनाथजी के मौके पर कोई भी ब्रह्म का काम नहीं करता हे, एक श्री राधारमण 
ही रह जाते हें--उस श्री भोव्धेनधारी के बिना किसी में भी परत्रक्ष का लक्षण नहीं मिलता 
है। लक्षण तो क्या मिलेगा वे सब ब्रह्म कहाने वाले, विपत्ति आने पर उसी श्रीपति के श्री 
घरण का सहारा ले-लेकर अपमा प्राण बचाते हैं। जिन-जिन पुराणों में जिन इतिहासो में जिन 
भुतियो में पूर्वोक्त देवगणो' को परब्रह्म बताया है फिर उन्हीं-उन्ही ग्रन्थो मे यह भी सम- 
झाया है कि जब-जब देवो' के उपर भयकर विपत्तियाँ आई तव-तव श्री गोविन्द के ही श्रीचरण 
की शरण ठे-हेकर राखो' वार भयकर बिपत्तियों से छुटकारा पाये। ऐसे-ऐसे प्रसग, ऐसे-ऐसे 
इतिहास असख्य पड़े हुए हैं कि जिसके श्रवण मनन करने से यह स्पष्ट मालूम हो जाता है कि 
प्र्रह्म तो श्री सरयू तट बिहारी ही हैं। बाकी जितने देवगण हैं वे सब पुण्य करके यज्ञ, दान, 
करके देव हुए हैं। उन पुण्यो के नाश हो जाने पर फिर ससार में ही आते जाते रहते हैं। थे 
समी बातं थोडी-थोड़ी नमूने के वास्ते मैं तुमको समझा दूंगा । जिसमें बिलकुल भ्रम मिट 


जावेगा और यह अच्छी तरह समझ में आजावेगा कि यथाशे में कोई भी देव कभी भी इस जीव 
फा रक्षक नहीं होते हैं और खुद विपत्ति छुडाने के वासते उसी-भी प्रमोद बन बिहारी के शरण 
में जाते हैं, कहीं-कहीं तो मुनियो' ने उन देवो. को इतना फटकारा है। उन देवगणो को 
उनके बडपन को, उनकी तामस बृति को, हद से ज्यादा निन्दा की है और कहा है कि ये देव 
लोग घड़े मतलबी हैं। जब इन देवताओ' पर आपत्तियाँ आती हैं याने जब दुःख में पडते हैं, 
तो उसी मोर बुट बाळे के पास दोडे जाते हैं और रोते हैं, पुकारते हैं श्रीचरणों में बार-बार 
माथा टेकते हैं, स्तृतिया करते हैं और जब विपत्ति से छूट जाते हैं तो उसी कृपामूति से फिर 
फगड्ने जाते हैं। निलेख होकर उस ध्यामसुन्दर से फिर लड़ाई करने को तेयार होते हैं। 


आ गई। शरणागत को अ्फिचन और अनन्यगति होना चाहिए जिसमें अकिचन का मार 
कुछ कहा । अव 'अनन्य गति! किसको कहते दे, शरणागत अग्रस्थगति कतर कदा सकता है ती 
तुमको आगे सममाता हूँ सूच ध्यान टेकर सुना ! 


( ३६ ) 


जो ऐसा निश्‍चय कर लिया हुँ कि भगवान श्रीपतिके सिया हमारा कोई स्वम में मी दूसरा 
रक्षक नहीं है उसी को अनन्य गति कह सकते है। याने जिमफो पक्ायट से भ्रम रहित यई 
जेंच जाय कि सारे त्प्माण्ड के उरता संरक्षक एक श्री मगयान ही ई । वामी जो देवगण हैं वें 
सघ जीव हैं। पुण्य, यल, घ्मचर्य इत्यादि कर्मी के हारा देयताओं की योनि उन सवो फो प्रात 
हुई हे। उन एप कमो के नाश हो जाने पर फिर जन्म-मरण-चक्र उन सभाँ का बना ही 
रहता हे। एक श्री लक्ष्मीपति के सिवा सच्चे पिता, सरक्षक कोई भी नहीं हैं। उन देव गर्णो 
को, रक्षक, उद्धारक, दुःखनाशक समझ-समम कर जिन लोगों ने उनका भजन किया उन-उन 
भक्तों के साथ किसी देवने निष्कपट व्यत्रहार नहीं किया । सामान्य ग्रन्थों के हारा, तमोगुणी 
तामस पुराणों के द्वारा जो लोग कहीं यद सुन पाये कि सव देव एक समान हैं सभी एक ही है 
या वेद में जो प्रशंसा वाद है उसमें कभी सुन पाया फि किसी का भी भजन पूजन करने से मुक्ति 
हो जाती हे; या यह कभी सुन पाया कि आकाश से गिरा हुआ जल जेसे सम्रुद्र में मिल जावा 
है याने समुद्र को पहुँच जाता है इसी प्रकार किसी भी देवको नमस्कार फरे तो भगवान को दी 
यहुँ चता है, कहीं यह सुन पाया कि तीनों देव में जो भेद मानता हे पह शान्ति फो नहीं पाता 
हे इत्यादिक अनेक वाक्‍य, अनेक इलोक, अनेक मन्त्र, अनेक ग्रन्थ ऐसे पडे हैं कि जिनको सुन 


( ३४ ) 
सेकडों ऐसे वाक्य मिर्टमे कि वीनो देयता घरायर छू || एसे मी घत याङ मिते fF 
न क ऐसे मिठगे £ ~ फ मिली £ र 
उव ही ब्रह्म हैं, ऐसे भी प्रमाण मिलेंगे कि जीव ही ब्रम है, ऐसे भी याझय मिलेंगे कि इन्र हा 
महष हैं। ऐसा भी बचन मिलेगा कि थानन्द ही मरहम दै । ऐसा भी याकंय मिटेगा हि ताराम 
ही रह्म है। ऐसा भी बहुत जगह लिखा हे कि शिवली हीं ब्रन है । ऐसे भी मर्श पद 
भ्र < = प $ र) + 
मिरेगे कि ब्रह्माजी ही ब्रह्म हैं इन वाक्यो के प्रमाण बहुत भरे है परन्तु अमला समय आने पर 
यह देखा जाता है कि ये जितने वाक्य है ये सर निकम्मे हो जाते 2। एक भी फाम नहीं देता 
है याने सिवा श्रीनाथजी के मौके पर कोई भी त्रक्ष फा फाम नदी करता है, एक श्री राघारमण 
ह रह जाते हे-उस श्री गोवधेनधारी के बिना किसी मे भी परप्रस् झा लक्षण नहीं मिलता 
। लक्षण तो क्या मिलेगा वे सच ब्रह्म कहाने वाले, विपत्ति आने पर उसी श्रीपति के थी 
क ग ले-लेकर अपना प्राण बचाते हे । जिन-जिन पुराणो में जिन इतिद्दासा म॑ जिन 
भु पूर्वोक्त देवगणो को पररह बताया हे फिर उन्हीं-उन्दी ग्रन्यो म॑ यह भी सम- 
कण है ठ जव-जब देवो' के ऊपर भयकर विपत्तियाँ आई तब-तथ श्री गोविन्द के ही श्रीचरण 
शुरण के कि . i 9४ 
हक ह वक बार भयंकर विपत्तियो से छुटकारा पाये । एसे-एसे प्रसंग, ऐसे ऐसे 
ख्यप ह 
प का टी हर जिसके श्रवण मनन करने से यह स्पष्ट मालूम हो जाता हे कि 
हटकर तद विहारी ही हे । बाकी जितने देवगण हे वे सब पुण्य करके यज्ञ, दान, 
हुए हें । उन पुण्यो के नाश हो जाने पर फिर ह 
कड हीची र फिर ससार भे ही आते जाते रहते ह। ये 
त थोडी-थोड़ी नसूने के वास्ते मैं तुमको समझा द जिसमें 
रे झा दूंगा। जिसमें विलऊुळ भ्रम मिट 
र यह अच्छी तरह समझ में आजावेगा कि यथार्थ 
enn हि कप a यथाथे में कोई भी देव कभी भी इस जीव 
में जाते हे, कहीं-कहीं तो नियो ने उन देवो को pe तो 
उनके बरुप्पन को, उनकी तामस इति को दद से se त नाक र. 
! इद से ज्यादा निन्दा की है और कहा है कि ये देव 
न हैं याने जब दुःख में पड़ते हैं, 
ह पुकारत हैं श्रीषरणों में वारयार 
फ्रि लड़ाई करने को तेयार है है 


लोग पड़े मतल्यी हैं। जब इन देवताओ 

जर ताओ पर आपत्तियाँ 
तो उसी मोर युट वाळे के पास दौड़े जाते हैं और रोते ५ 
माथा रेकते हैं, स्तुतियां करते हैं और जव विप 
झगड्ने जाते हें । निलेज्ञ होकर उस उ्यामसुन्दर 
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इसका भाव सुलास ही है कि जप, योग, विराग, यज्ञ, दान, इन्द्रिय दमन चाहे कोटि फरो} 
मुनि सिद्ध इन्द्र शंकर गणेश इन देवों को सेवते-सेवते चाहे अनेक जन्म मरो, चाहे सब शास्त्र वेद 
सारा पुराण पाठ करो; मैं तो प्रण करके कहता हू कि श्री रघुनाथजी के बिना कौन है जो 
भव सागर से पार उतार सकता है । 


पहिले महात्मा श्री तुलसीदासजी ने बहुत ज्ञान विराग जप, तप का उपदेश किया और 
फिर कहीं ऐसा भी कहा, पिना देवों के भक्ति नहीं मिलती बाद जम कठिनाइयाँ और परतन्त्र 
स्वरूप से विरुद्ध सब ध्यान में आया तव सच का खण्डन करके शरणागति के अवलम्य पर स्वयं 
आये और दूसरों को भी यही सिखाया। इसी श्रकार श्री चछभाचायेजी महाराज ने जब इन सब 
की कठिनाइयाँ देसी तो झट अपने ग्रन्थ में कहते हैं कि !-- 


श्लोक---“कली भक्त्यादि कोपाया दुःसाध्या इति मे मतिः” । 
तस्मात्सव॑ प्रयत्नेन शरणं भावयेद्धरिम ॥ 
कलि में साधन स्वरूप कर्म ज्ञान भक्ति योग जो हैं, ये उपाय अति दुःसाध्य हैं। कहने 
सुनने में बड़े सरल हैं परन्तु करने में घडे सुशिल हैं याने कलि में किसी प्रकार से सिद्ध हो ही 
नहीं सकते । इसके वास्ते भगवान श्री हरि के शरणागत होना ही अवश्य ससार से पार करने 
बाला है । इससे श्री हरि के शरणागत होना यह मागे अत्यन्त उत्तम है यह हमारी मति है। 
इसी प्रकार श्री निम्बार्काचा्येजी ने भी सब कह सुनकर यही कहा कि :-- 
श्लोक--नान्या गतिः कृष्णपादार बिन्दात्‌ संदृश्यते ब्रह्म शिवादि वंदितात्‌ । 
याने ब्रह्मा शिव आदि देवों से बन्दित जो कृष्णजी के श्री चरण-कमल हैं, उनके सिवा 
संसार तरने के लिए स्वप्न में भी दूसरा भरोसा याने उपाय हमको नही है | 
यह सब कहने का सारांश यह हुआ कि शरणागति के सिवा ससार से पार होने के लिये 
कोई भी दूसरा सुगम उपाय नहीं है। इतर उपायों में बहुत दिनों की, बहुत वर्षों की, अनेक 
जन्म जन्मान्तरो की जरूरत है। कठिनाइयाँ बहुत हैं, फल कब मिलेगा इसका नियम नहीं 
है। वे कर्मादिक उपाय पहिले तो सिद्ध दी होने में पृश्किल हैं। किसी को किसी प्रकार 
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किसी काळ में सिद्ध ही हो जायें तो फल देने में दे उपाय स्वतन्त्र नहीं हे । भगवान की शर- 
णागति सीधी से सीधी है । अत्यन्त सुगम है। सब इसके अधिकारी हैं | इसी जन्म के अन्त 
में फल मिलता है, तन्त्र जो हम जीवों का स्परूप है उसके अनुरूप भी हे । इससे हे मन ! 
सब साधनों से रुचि इटा कर श्री हरि की शरणागति का ही अवलम्ब पकडो । परन्तु यह ध्यान 
रखने की बात है कि शरणागत फो अकिश्चन और अनन्यगति होकर ही रहने से शरणागति 
काम देती है। अर्किचन किसको कहते हैं सो समझे लो याने साधन स्वरूप कर्म-योग, ञान - 
योग मक्ति-योग का अवलम्ब ससार से तरने के लिये जिसको स्म में भी नहीं हे उप्ती को 
अकिचन कहते हैं। तुम्हारे मनमें कभी यह भी आ जाता कि कुछ किये विना सिफ शरणा- 
गति मात्र से ही कैसे गति होगी ऐसा मन में आने से तुम्हारी शरणागति टूट जाती । इससे यह 
अम तुम में कभी न उठने पावे इसी के लिये कर्म-योग, ज्ञान-योग, साधन भक्ति योग का स्वरूप 
उसके अधिकारी, इन तीनों की कठिनाइयाँ तुम्हारे सामने मैंने बताई कि जब तुम तीनों के 
स्वरूप समम जावोगे तो खुद जेंच जावेगा कि वावा ! ये तो बड़े कठिन उपाय है। जब अर्जुन 
जी, उद्धबजी सरीखे इस पर नहीं टिक सके तो हम जो इन उपायों में पड या इनकी आशा करें 
इनके लिये पछतावा करके घरणागति तोडे' ये कितनी भूल है । 


दुगम माग का स्वरूप जानने फे बाद बुद्धिमान उधर जाने की चेष्टा तरीं कर सकता फ्यॉ- 
कि यह समक जावेगा कि उस मार्ग से जाने में कब ठिकाने पहुंचेंगे ? जव यह कुछ टीक ही नही 


है फिर उस माग से जाना या उसकी आश! रखना निराली भूल के सिवाय और कुछ नही हो 
सकता है । 


इसीलिए तुम से तीनों योगों का नमूना समझाया है आशा करता हूं फि अब भूल करके भी 
उन कठिन सागो के तरफ तुम्हारी इच्छा नहीं जावेगी । समझो कि जब उपायान्तर से बिलकुल 
रुचि हट जावेगी तब तुम अर्किचन कहे जाओगे । इसका मच यह हुआ कि भगवच्छरणाशति 
के विना हमको संसार से तरने के लिए स्वम में भी दूसरे उपाय जो कर्मादिक हैं उनके अबलम्ब 


की आशा नहीं है। ऐसा जिसने जान सिया है और जही मूल से इतर उपायों की आशा त्याग 
दी है। उसमें जानो कि शरणागत के लिए जो दो बातों की जरूरत है उसमें से एक घात 
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फर सकता हैँ, श्री गोविन्द से मदद लू' ऐसा विचार कर जव तक मतलब था तयतक तो 
कितनी नम्रता पूर्वक आकर श्री गोविन्द के श्री चरणों में अपने मुकुट के साथ मस्तक गिराकर 
साष्टांग प्रणाम किया । जब मतलब निकल गया तो विग्रह किया] याने श्रीपति के साथ 
झगडा करने आया, प्रु को भो लडाई करके उसको भगाना पडा | वडा आश्चर्य हे कि इन 
देवों में और इस इन्द्र में कितनी कृतघता हे ओर कितना तमोगुण हे। आइचर्य हे! हम तो 
कहते हैं कि इन दवों के तमोगुण को और इनके वडप्पन को धिक्कार हे कि एक रोज भी नहीं 
वित्ता और श्री गोविन्द के किये उपकारों को तुरन्त ही भूल गया । एक पेड़ के लिए लड़ाई 
कर येठा | 
इस प्रकार ये देवगण हैं। यह कथा प्रसिद्ध ही है। यह इलोक श्रीमद्धागववजी के दशे 
स्कन्ध के उत्तराधे के उनसठ अध्याय का इकतालीसब्रां हे। जिम में शझुकदव मुनि 
घिकारा है । 
सुन लिया ! समझ गया! और सुनो ! यही इन्द्र हं । जिसको रावण का वेटा मेघनाद ने 
जीतकर, बांधकर और लका मे लाफर बन्द किया था। यह कथा उत्तर काण्ड श्री बात्मीकीय में 
प्रसिद्ध है । फिर ब्ह्माजी ने आकर इन्द्र को उससे छुडाया इन्द्र की जान बचाई । 
ग्यारहर्व स्कन्ध श्रीमद्भागवत में इक्कीस अध्याय के बत्तीसर्व इलोक में भगवान पछतावे 
के साथ कहते हैं कि हे उद्धवजी | रजोगुणी, तमोगुणी और रजोगुण तमोगुण मिला हुआ 
सत्वगुणी लोग जैसी इन्द्रादिक देवताओं की उपासना करते हैं बेसी हमारी उपासना नहीं 
करते हैं। यह श्लोक हे-- 
श्छोक--रजः सत्व तमोनिष्ठारजः सत्व तमो जुपः । 
उपास्यते इन्द्र मुख्यान्‌ देवादीन्न तर्थेवमाम ॥ 
यदि यथार्थ में भगवान ही इन्द्र होते तो इस तरह से पछता कर क्यों कहते कि ( उपास्यते 
इन्द्र मख्यान्‌ देवादीन्न तथेव माम्‌ ) याने रजयुणी तमोशुणी लोग इन्द्रादिक देवों की पूजा 
सेवा करते हैं बैसे ही हमारी उपासना नहीं करते हैं और उन इन्द्रादिकों की उपासना करके 
स्वर्ग में जाते हैं। तीसबें इठोक में फिर कहते है किः 
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एलोक--यजन्ते देवता यज्ञेः पितृभूत पतीन्‌ खलाः । 


उद्धजजी ! जो खल लोग हैं वे मुझ को छोड़ कर पितृपति, भृतपति, प्रजापति नाम वाले 
देवताओं को यज्ञों के द्वारा यजन करते हैं। फिर भगवान कहते हें कि !-- 


श्लोक--तावत्‌ प्रमोदते स्वगे यावत्‌ पुण्यं समाप्यते । 
क्षीण पुण्यः पतत्यवांक अनिच्छन्‌ काळ चालितः ॥ 


आप 0» ~ 
याने हे उद्धवजी यज्ञां के हारा पूर्वोक्त देवताओ का यजन कर के लोग स्वर्ग मे जाते है 
फिर पुण्य नाश के बाद इच्छा नहीं होते भी वहाँ से गिरा दिये जाते हें। याने पूर्वोक्त 


देवताओं को बडे प्रेम से यजन करके उन देवों के लोक मे जाकर भी फिर गिरकर जन्म मरण 
चक्र में बने ही रहते हैं-- 


म्शोक-मामुपेय तु कोन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते । 
हे न्ती पुत्र ! यदि हमारा यजन करे और हमको पा जावे तो फिर जन्म-मरण के 
चक्र से सदा के लिए छूट जाता है । 
श्री गीताजी में भी आपने ही कहा है कि :-- 


श्छोक--आग्रह्मसुवनाल्छोकाः पुनरावत्तिनो उजुंन । 
मासुपेत्यतु कोन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ 


याने हे अजुन ! इतर देवों को यजन करके स्वर्ग, ब्रक्म-लोक, केलाश आदि में यह चेतन 
जाता है फिर ।-- 


छोक--्षीणे पुण्ये मत्य लोकं विशन्ति’ , 
याने हे अजुन ! पुण्य नाश हो जाने के बाद भर्त्व-लोक मे ही आजाता है क्यों कि 
बह्म होक, स्वर्गादि जितने देवताओं के लोक हैं वे पुनरावर्ती हैं। याने इन लोकों में जो 
जो जाते हैं उनको जरूर संसार में आना ही पड़ता है सिर्फ मेरे ही को जो पा जाते हैं, हमारे 
ही लोक में जो चले जाते हे उसी घडू-भागी का फिर इस संसार चक्र में जन्म नहीं होता है) 

र्‌ 
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सूव गहरे विचार से इसका मनन करो । वेढ मंत्र में आया हे कि [ ब्रह्मा च नारायणः 
रुद्रथ नारायणः शक्र नारायणः ] याने ब्रह्मा भी नारायण हें, रुद्र भी नारायण है, इन्द्र भी 
नारायण हैं और श्री गीताजी में भी भगवान ने कहा हे कि देवों में इन्द्र मै हैँ! याने वेढ में 
श्री गीता में और भी अनेक वाक्यों मे यह लिस तो दिया हे कि इद्र भी नारायण हैं और 
खुद भी मान बढाया कि देवों मे इन्र मै हं । परन्तु जय सव को संगति मिरानी पडी तत्र 
तो इन्द्र नारायण नहीं ठहरे क्यो कि रन्द्र नारायण होते तो भोमासुर से डर कर बचने के 
लिए फिर श्री गोविन्द के निकट जाने की सया जरुरत थी! फिर नारायण पारिजात ले 
जाते थे ता उनसे लडाई की कया जरुग्त थी ? फिर एक्रादश स्कन्ध मे पछताने की क्या 
जस्रत थी ? कि ताममी राजसी लोग जसे इन्द्र आदिक देवताओं की उपासना करते हैं 
वमी हमारी नहीं करते। इस तरह भगवान कया पछताते। फिर कहा फि सल लोग 
यज्ञो को करके पिठर पति, भूत पति, सुरपति प्रजापति नाम वाले देवताओं को यजन 
करत ह । 


साचो मन ! प्रव ने तुममें विचार शक्ति दे ग्सी हे। यदि सुग्पति याने इन्द्र और 
श्रीपति-श्रीमाविन्ट ये दोना एक ही होते तो न्द्र के उपासको को प्रभु अपने श्रीमुस से 
तामसी राजमी क्‍यों कहते ? फिर अन्य देवा की यज्ञो द्वारा उपासना करनेवाले विचारे 
भक्तों को खुद भगवान अपने श्रीमुख से सल क्यो कहते ! फिर जो इन्द्र और गोविन्द 
दोनो एक होते तो गोविन्द ऐसे क्यो कहते कि इन्द्र लोक से एण्य भोगकर फिर संसार में 
गिर जाता है। और हमारे लोक में जाकर फिर जन्म-मरण-चक्र मे जीव नहीं आता है । 


अपने उपासकों को कहते दै कि पुनर्जन्म नही होता । इन्द्र के यजन करनेवाला को 
कहते हैं. कि फिर समार में आ जाता है। जब कि इन देवो के यजन करने वाहो को खुद 
तामसी राजसी बताते हैं उन लोगों का घुनजन्म चा और भगवान अपने उपासको की 
बडाई करते हैं । अपने को पानेवाले का पुनर्जन्म नहीं होता एसा बताते हैं। इतर देवों 
४ नेवालों को खल कहते हैं। और पछताते हें कि जितने इन्द्रादिको को 


के पूजन भजन करने | Di 
ग्रेम से यजत करते हैं उतने प्रेम से तामसी लोग हमको नहीं करते । तो यदि “इन्द्रश्ब नारा- 
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यणः' दिवानामस्मि वासवः इन पदों का अर्थ यही होता हे कि इन्द्र नागयण है। तो 
उपासक मेद, फछ भेद, ऐसा कयो बार-बार आता । 

और कहते हैं कि देवों में इनदर मैं हैं'। तो फिर भज में श्री गोप सण इन्द्र फो पूजते थे 
यदि इन्द्र वे ही हैं तो इन्द्र की पूजा से तो उनकी पूजा हो ही जाती ; आझान से गिरा 
जल जेसे समुद्र में जाता है वेसे किमी देव का नमस्कार भगवान को हे यह बात यदि सत्य 
होती तो इन्द्र की पूजा परम्परा से चल ही रही थी और मन्त्र भी कहता हे कि इन्द्र भी 
नारायण हैं, गीता कह रही है कि देवों में इन्द्र मैं ही हूं, महाभारत कह ही रहा हेफि 
आकाश से गिरा हुआ जल जेसे समुद्र में जाता है बेसे ही किमी भी देव का पूजन नमस्कार 
भगवान ही को पहुँचता हे । जब ये मन्त्र ये पढ सत्य होते तो इन्द्र का अर्थ ऐसा ही रहता तब 
इन्द्र के पूजन से श्री गोविन्द पूजित हो ही जाते, इन्द्र का नमस्फार भगवान को पहुँच ही 
जाता फिर हठ करके जबरदस्ती इन्द्र की पूजा क्यों छुड़ाई जाती । इससे मालुम पड़ता हे फि 
इन स्तरों के अर्थ ये नहीं हैं। अच्छा ! यदि इन्द्र नाराण्ण है! यही यथार्थ उस मन्त्र का 
अर्थ होता तो श्री नारायण की ही तो पूजा गोपों ने की, फिर इन्द्र को भी रीस आने की 
क्या जरूरत थी । नारायण की पूजा से वे पूजित हो ही जाते परन्तु गोविन्द ने सदा के 
लिए पूजा छुड़ा दिया ओरइन्ड अपने पूजा छूट जाने से क्रोधित हो गये) अतः इन प्रसंगो 
के विचारने से यह निश्चय होता है कि वे मन्त्र और गीता वाक्य और भारत वाक्य ये सभी 
अथवाद है याने प्रशसा ही मात्र हैं। वास्तव में नारायण परनक् तो लक्ष्मीपति ही हैं। एक 
श्रीनाथ जी के मिवा भगवान सर्वेश्वर श्रीपति दूसरा देव स्वम में भी नहीं हो सकता है । 


और सुनो ! जब इन्द्र की पूजा भगवान छुडाने लगे तो खुलासा उन गोपों से तथा थी 
नन्द जी से कहा कि-- 


श्शोक-किमिन्डरेणेह भूतानाम्‌ अस्ति कश्चित्वीश्वरः । 


जीवों को इन्द्र से क्या जरूरत है । एक कोई ईश्वर हैं. जो कि कर्मानुसार सुख दुःख देते 
है, इन्द्र कया कर सकता हे ५ इसके हाथ में क्या है ! ईश्वर के संकल्प से चेतन के कर्मा- 
दुसार जो सुख दुख नियमित हे उनमे थे इन्द्र राई रोबर भी घटा बढा नहीं सकता है । 
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अनीशनान्यथा कतु? ईच्वर संकल्प को इधर उधर करने में यह अनोग हे । याने विल्कुठ 
असमर्थ है। इससे इसका पूजन मत करो । फिर भगवान दशम स्कन्ध चोत्रीसवाँ अध्याय 
उन्नीसर्व इलोक में कहते हैं कि :-- 
शलोक--आजीव्यकतरं भावं यस्तन्य मुपजीवति। 
न तस्मा द्विन्दते भेसं जारं नार्यसतीयथा ॥ 


याने हे गोपां ! हे श्रीनन्द वावा जी ! सुनिये, दूसरा कोई जिलाता हो और (वह) 
दूसरे की सेमा करता हो उसका भला नही हो सकता है । याने जिससे जीविका प्राप्त होती हो 
उसको छोडकर जो दूसरे को सेगता है उसका थम नहीं होता है जसे हरेक प्रकार से पोषण 
करनेवाले पति को छोड कर व्यमिचारिणी औरत जार पति को सेवती हे । परन्तु उस जार 
पति से उस औरत फा बुरा के सिवा भला नही होता उसका ठोक परलोक दोनों बिगड जाता 
है । क्योंकि उसने कृतक्रपना किया फि अमली पोपने वाले को छोड दिया इससे वह कभी 
सुख नही पाती हे । इसी ग्रकार ममेश्वर से आप लोग जीते हे और इन्द्र जो फि इसके हाथ 
में कुछ भी नहीं है इसको सेवते हे। तो हमारा कहना मानिए यह मिथ्या विश्वास हटाकर 
भगवत्स्सरूप श्री गिरिराज को एजिये । इतना सुनकर गोपा ने वमा ही किया और इन्द ने 
भी श्रीमोविन्द के चरणों में आकर स्तुति विनती दण्डवत्‌ साष्टांग करके माफी माँगी । 


सुना मन ! यह इसलिए समझाया गया कि जो लोग सामान्य शास्त्रों के या राजस 
तामस पुराणों के या अर्थवाद मन्त्रों के अम मे पडकर श्री गोविन्द के बरावर दूसरे देवों में 
विश्वास किया या गोविन्द से बढ़कर दूसरों को माना और उसकी संगति नहीं जान पाया तो 
वे विचारे पीछे वहुत धोखा खा जाते हैं और समय वितने पर पश्चाताप करते हैं इससे तुम 
शरणागत होना चाहते हो तो “अनन्य गति? पहले बनो । इसका यह मतलब हुआ कि श्री 
पति के सिवाय हमारा स्वप्न में भी दूसरा रक्षक नहीं है इसके बावत तुमको समझाया कि 
शायद तुम ग्रंसावाद में पड़कर संगति लगाये विना श्री पति के घरावर दूसरे देवाँ को मानकर 
या हरि से बढकर दूसरों को मानकर था सबको एक समान मानकर पीछे धोखा न खा 


जाओ । उसीसे तुमको कहा कि बहुत मन्त्र, बहुत इराण, नेत इलोक, बहुत पद ऐसे 


शा 


+ 


( ४५) 


तुमको मिल जागे जिनमें लिखा है कि तीनो देव एक हैं या भगयान से भी बढकर दूसरे देव 
इ, या दूसरे ही देव ब्रह्म हैं या यह जीव ही ब्रह्म हे ऐसे अनेक प्रमाण देखने को, सुनने को 
मिलुंगे। परन्तु जब असली मौका आता है तो ये सभी प्रमाण फल हो जाते हैं, निरूम्मे हो 
जाते हैं, ये सब प्रमाण हँसी से मालूम पडते हें | इस प्रसंग में एक सिर्फ इन्द्र मात्र का 
प्रमाण तुमको बताया। याने इन्द्र को भी वेद मन्त्र में नारायण बताया है । गीता मे भग- 
वान का रूप बताया है :--'आकाशात्पतित तोय' इस इरोक से देवो का नमस्कार भग- 
वान को पहुँचना बताया हे । परन्तु मौके पर भगवान श्रीकृष्णजी ने सब प्रमाणो को दवाकर 
इन्द्र का पुजन छुडा ही दिया इससे आश्रितो को यह चेताया फि, गोपो को निमित्त करके 
अपने आश्रितों को चेताता हूँ कि तुमलोग मिथ्या भ्रम को छोड ठो परम्परा को छोड दो 
किसी देवों के हाथ में कुछ भी नहीं हे | शास्त्रीय प्रशंम 
देवों को छोड़कर एक हमारा अवलग्ब पकडो | 


! 


शंमावाद प्रमाणां में नहीं आकर सब 


देखो सन ! इन बातो को जबतक अच्छी तरह घारम्बार नहीं सुनोगे, वारम्यार नहीं 
मनन करोगे तब तक शंका है कि शायद कभी न कभी तुम इतिहास पुराणो' के ताममी 
मशसावाद में फेंसकर सुगम उपाय जो शरणागति हे इससे हाथ धो मेठोगे | इससे इस प्रसग 
फो अच्छी तरह तुमको समझाउँगा । जिसमें शास्त्रों के बाकयो' में जो परस्पर भेद है तथा 
उसमें झुठा कया है और सच्चा कया है ९ याते यथार्भवाद कौन है! और प्रशसा वाद कौन 
है! इन वाक्यों में इन मन्तरं में कौन छोड्ने के लायक है कौन ग्रहण करने के लायक है ९ 


जिसमें कि फिर तुमको भ्रम न हो जाय | क्योंकि तुम में इतनी अकिल नहीं है कि तुम खुद 
इसका निर्णय कर सको । तुमको 


मको कोई भी प्रमाण कह देता है कि देखो ! यह वेदों में लिखा 
है कि सब बराबर हे | देखो ! यह व्यासजी का घचन हे कि किसी की भी उपासना करे तो 
भगवान को ही मिलता है 


देखो ! भगवान ने भी तो देशों 


को पूजा था इत्यादि अनेक भ्रभकारक शरणागति को 
पोड्ने बाले तामस व्यर्थ प्रशंसावाद 


बाळे थोथे प्रमाणों को सुनकर झट तुम थोड़े देर मौन हो 
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जाते हो और विचारने लगते हो कि हाँ जी प्रमाण जत्र वेदों में हे, इतिहास पुराणों में हे तव 
तो जरूर ही टीक हे । 


तुम को यह समझना था कि सारी सृष्टि तो परमात्मा की बनाई हई है तो क्या एक ही 
अधिकारी के लिए सब रचना है? नहीं जैसे अनेक वस्तुओ झो प्रश्नकें र्चा हे बसे उसके 
अधिकारी भी फरक-फाक रचे गये है। जेम अमृत को रचा हे वेमे उसके अधिकारी देव- 
ताओं को भी रचा है। अन्न रचा हे उसका अधिकारी मनुग्य रचा गया हे । घास बनाया 
है तो उसके अधिकारी घोड़े, बेल, गठहे, बकरे भी ननाये गये ह। मुर्दा बनाया गया हे तो 
उसका भोगी गिद् भी बनाया गया। मल को रचा तो उसके अधिकारी झकर को रचा | 
बाजार लगता है उसमे परमात्मा की बनाई हुई अनेक चीज बिकने को आती हे उसके अनेक 
अधिकारी भी सरीदने वाळे जाते हे झद्र पश्षम वर्ण वरोर्ह मदिरा परीदते है। ढॉँतों को नुफ- 
सान करती हैं, जो यह नहीं समझते है वे खाने की तम्बाबू सरीदते ह । मनुष्य देह की, 
वसे की, धन की, धातु की धर्म की कटर जो मनुष्य नही जानते हे, नहीं समक पाते हे वे 
गांजा, चरस, मास आदिक वस्तुणे सरीदते हे । पापो की क्र सता, धातु की अमृल्यता, स्वास्थ्य 
की कदर, धर्म की मर्यादा, पायो का फल आज या लाखो वर्ष मे जरुर जरूर जरूर होता ही 
है। उदण्डपने से किये हुए अन्याय कमा के फल अवच्य भोगना ही पडता हे भोगे विना 
छुटकारा हो ही नही मकता । इन बातों को जो सत्मग द्वारा नही जान पाये हैं, वे बेचारे 
लोग वेश्या के साथ पाप ही खरीदते हे । जो व्यभिचारिणी है वह आगे होनेवाली भयकर 
ठोक निन्दा, घर्म पर आधात, भयफर नरक इत्यादि नही समझ कर कुमागी पुरुपो से अधर्म 
ही खेरीदती है । उसी बाजार मे धर्मात्मा, पतिव्रता, सुलक्षणी खरी जातो है तो कभी भी 
किसी के तरफ न देखती हुई अपने पूज्य पतिदेव में ही ध्यान रखती हुई कुछ साग-भाजी सरीढ 
कर अपने घर चली जाती है । आलू बाले आलू खरीदते हें,लहसुन प्याज ( काँदा ) वाले बही 
खरीदते हैं । सोने के ग्राहकसोना, चाँदी के ग्राहक चाँदी, घास का ग्राहक घास, अन्न का 


-अपने अधिकार के अनुगुण अनेक प्रकारकी 
ग्राहक अन्न, चख का ग्राहक वख उस प्रकार अपने के अगुण अनेक प्रका 


चीजें खरीदते हैं। 


जं 
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अब कोई पतित्रता कहे कि भोगने के लिए ही तो प्रथु ने पुरुप बनाये हं तो हम भी वही 
कर्म करें तो झट यह वाक्य आजाबेगा कि यह पर पुरुष का भोग वेसमभ, नारकीय औरत 
के लिए है किन्तु अपने आत्मा का कल्याण और सटति चाहनेवाली पतित्रता के लिये नही 
है। ब्राह्मण कहे कि मैं मांस खरीद क्योंकि इश्वर ने मॉसको खाने के लिये हीतो बनाया 
है। उसके लिए कट यह प्रमाण आ जावेगा कि :-- 


प्रमाण---अहिताग्निश्व यो विरो मत्स्य मांसानि भक्षति । 
स कुष्णसर्पो भवति नूनं निर्जन कानने ॥ 
थाने अग्निहोत्र का अधिकारी ब्राह्मण यदि मछली मॉस खाता हे तो जरूर ही वह भयफर 
बन में काला नाग होता हे याने माँस परमात्मा ने रचा है परन्तु उसका अधिकारी ब्राह्मण नही 


है कोई सदाचार वाला लहसुन प्याज खरीदना चाहे तो उसके लिए गात्र ने भना कर 
दिया है । 


सब रचना रघुबर की रची है, परन्तु उसके भिन्न-भिन्न अधिकारी भीं रये गये हे । सव 
कोई सथ चीज फे अधिकारी नहीं हें। इसी प्रकार वेद, शाख, इतिहास, पुराण सब बाजार के 
समान हैं। सभी प्रकार के अधिकारियों का साधन फल प्रथक्‌-प्थरू बताया हे। जो अल्प- 
ज्ञानी रोग हैं भगवान तक पहुंचने की अझ जिसमे नही हे उन सामान्य अधिकारियों के लिए 
ज्योतिष्टोम आदि यज्ञ करना बताया है। उन्हीं वेसमक अधिकारियों के लिए इन्द्रादि देवों 
की उपासना यज्ञों द्वारा बताई हे । इन्दर मे श्रद्धा बढ़ने फे लिए, उन्हीं अधिकारियों कै लिए 
कहा है कि [ इन्द्र भी भगवान हैं ] क्योंकि ऐसा शास्त्र नहीं कहे तो उन कम समक वाहे 
अधिकारियों की प्रवृति नहीं होगी! वे सब भगवान के तरफ भी न जा सकेंगे और इन्द्र 
आदि देवों को भी छोटा कह दें तो उनको भी छोड देंगे। इस हेतु उनकी कमी मे प्रवृत्ति 
कराने के लिए शास्त्री मे झूठ ही इन्द्र को नारायण कह दिया। स्वर्ग के फल को अक्षय नाश 
रहित कह दिया। जिससे ये राजसी लोग वेदिक कर्म में लगे रहें । 


उन भन्द बुडि चालो को तो कह दिया कि ;--- 
प्रसाण--“अक्षयं हि फलं भवति चातुर्मास्य याजिनः ।” 
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याने चातुर्मास यज्ञ करने वालो का फल जो स्वर्ग आदिक हे सो अक्षय होता है याने 
स्वर्ग से कभी नहीं आ सकता । 

दुनियाँ में प्रायः राजसी प्रकृति वाले, प्राकृत भोग की इच्छा करने वाले, उसी को 
चाहने वाले बहुत ज्यादा हे उनको कमो में लगाये ग्सने के लिए शाखो को प्रशमावाद करना 
पडा । वही जव आगे बढना चाहते हे, सत्वगुण सम्पन्न हो जाते हैं तो फिर असली बात शास्र 
उनको कहता हे । 

[ जैसे प्रमाण :--“क्षीण पुण्ये मर्त्य लोक विशन्ति” ] कि भाई ! स्वर्ग का फल थोड रोज 
भोग कर फिर संसार चक्र में आना ही पडता हे । सामान्य गाजला में राजस तामस अधिका- 
रियों के लिये उन्ही देवों को परत्रह्म बताया जाता हे । फिर विशेष मुमुक्ष अधिकारियोंके लिए 
विशेष शाखो के हारा उन सभी घाता का अक्षरशः सण्डन करके वास्तविक जो सच्च परत्र 
परमात्मा श्रीपति हैं उनको समझाया जाता हे और सच्चा नाशरहित फल जो परमपढ में प्रभु 
की सेवा है सो बता दिया जाता हे । 

ऐसी शास्त्र की शली है | घास चाहने वाले के सामन अमृत देन से फायदा ही क्या हो 
सकेगा इसी तरह पहिले राजस तामस अधिकारियोकी रचना ज्यादा जानकर विशेष रूप से 
पहिले सामान्य ही प्रकरण को जोरों से वर्णन शास्रो' ने किया हे फिर उन सभी का काटकर 
दिया है । 

सामान्य शास्त्र तो इस जीव को संसार में लगान के लिये यहाँ तक गजब करता है कि 
भगवान की निन्दा कर इतर देवो की इतनी प्रशंसा करने लगता हे कि भगवान छोटे दिखने 
लगते हैं। यहाँ तक गपोड़ा मारना शुरू कर देता है कि भगवान को भी उसके भीतर ले 
घेठता है । 

मलुजी ग्ृहस्थी में प्रवृत कराने के लिए केसा निर्भय कह रहे हैं । 


श्लोक--ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो सोक्षे निवेशयेत्‌ । 
अनपाङ्गत्य मोक्षन्तु सेवमानो बजत्यधः ॥ 
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इसका अर्थ सुनो ! मलुजी कहते हैं कि तीन ऋणों को चुकाकर ही मोक्ष के तरफ लगना 
चाहिए। याने देवों के लिए यज्ञ करोगे तो देव ऋण से छटोगे । त्रह्मचय से शास्त्र अध्य- 
यन करोगे तो ऋषि ऋण से छुटकारा पाओगे । विवाह करो और हरेक उपायों से यज्ञ से, 
दान से, तप से, देव पूजन से किसी तरह भी अवश्य पुत्र पदा करोगे तो ही पित्रों के ऋण से 
छटोगे। इन तीन बातों को किये विना जो मोक्ष के तरफ मन लगावेगा याने वेटा पेदा 
किये बिना, देवों के लिए यज्ञ किये बिना, शास्त्राध्ययन किये विना जो भगवान का भजन 
करेगा याने मोक्ष के लिए उपाय करेगा तो उसका जरूर अधःपतन होगा याने वेटा पेदा किये 


बिना जो मोक्ष चाहेगा, भगवान का भजन मोक्ष के लिए करेगा तो वह जीव नरक 
जावेगा । 


सामान्य शास्त्र के ढिठाई की हद्द हो गई। सामान्य विपय में लगाने के लिए मोक्ष की 
भी निन्दा कर बैठा । फिर यहाँ तक बढ चला कि--“अपुत्रस्य गतिर्नास्ति” याने जिनको 


पुत्र नहीं होगा उनकी गति नहीं हो सकेगी। याने बेटा के बिना परलोक नहीं मिल 
सकता । 


विवाह में दिल बढ़ाने के लिए, विषय में प्रवृत्त कराने के लिए बिलकुल कह पेठा कि 
बिना बेटा के गति ही नहीं हो सकतो। अब भगवान से मतलब नहीं रह गया। पापी को 
भी बेटा हो जाय तो सक्ति पावेगा । नहीं तो भजनानन्दी- महात्मा भी हवा खार्वे क्यो कि 
अब तो वेट ही को गति के लिए प्रधान कह दिया । इस इलोक के सामने ब्रह्मचारी लोग जो 
मजनानन्दी हैं वे तो बिचारे मरे! क्योकि वे कहाँ से बेटा ठावे । फिर यह सोचो 
कि कह तो दिया कि हर एक उपायो से बेटा जरूर पैदा करो। जब देखा कि शायद इनसे 
भी प्रति न हो सके तो पुत्रेष्ठि यज्ञ का विधान किया। पुत्रेष्ठि यज्ञ करो जरूर बेटा 
उत्पन्न होगा। जब इतने से भी सन्तोप नहीं हुआ तो कहा कि बेटा के लिए सब उपायों 
से थकने पर देवताओं को अनुष्ठान द्वारा राजी करके बेटा माँगो । फिर यहाँ तक वढा कि 
पितरो का पुजन करो जरूर वेटा होगा। स्त्री नहीं मिले ता ये सी उपाय बताता हूँ कि 
उद्देरी को पूजा करो जरूर कहीं से न कही से स्त्री आ जावेगी याने विवाह हो जायगा। फिर 
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कहते कहते यहाँ तक सामान्य शास्त्रो' में गप्पा मार बठा कि भगवान ने भी बेटे के 
लिए जप तप किया, तुम क्या चीज हो ! इतना कहकर विशेष शास्त्रो की मिट्टी पलीत 
करके एक कथा शुरू की। वह यह है कि :-- 
हरेक उपायो' से जब द्वारकानाथ को पुत्र नहीं हो सका तो बारह वर्ष केलाश में जाकर 
तप किया फिर शिवजी ने प्रसन्न होकर वर दिया। तव द्वारकानाथ भी पुत्र पाये यह कहने 
का सारांश यह हुआ कि किसी न किसी तरह यह जीव मसार मे, स्त्री-पुत्र में लगा रहे । यही 
सामान्य शास्त्रों, राजस तामस शास्त्रो' का मुख्य उद्दश्य हे कि भगवान को भी छोटा कहदी 
मोक्ष को भी छोटा कह दें, ताकि यह चेतन सामान्य प्रवृत्ति में लगा रहे | 


उसी शास्त्रों ने कम अफर घालो को भगवान से, मोक्ष से हटाकर, उनको सामान्य मे प्रद्वति 
कराकर, फिर उपरोक्त प्रकरण को जड मूल से खण्डन कर दिया। अब उसको कहता हूँ ध्यान 
देकर सुनो !-- 
मनुजी ही आगे घढकर कहते हैं कि विना पुत्र के भी याने बिना वेटा जनन्‍्माये भी भजन 
करके हजारों ब्रह्मचारी महात्मा लोगोंने सद्गति पाई। इससे बेटे के ही भरोसे उमर नहीं 
खो देना । 
केसी मजे की बात हे | यदि पहिले ही प्रसंग को सुनकर कोई रह जाय तब तो उसका 
मनुष्य जन्म घरवाद ही हो जावेगा । क्योंकि बेटा जन्माना हाथ में तो है ही नहीं । जिस 
विचारे को पुत्र नहीं हो पाया सो तो चिन्ता से ही मर जावेगा कि हाय ! वेटा विना तो हमारी 
गति ही बिगड़ी, और जो भोले भाले बेचारे जीव, बेटा पा गये बस वे तो बड़े खुशी हुए और 
भजनभाव को छोड़ा । क्योकि सामान्य शास्त्रों में सुन पाया है कि बटा से गति हो जावेगी । 
इस भरोसे मर गये और गति भी नहीं हुई क्योंकि यह तो अटक शास्त्रों का सिद्धान्त है 
कि: 
श्छोक--तमेव विदित्वा हाति सत्युमेति नान्यः पन्थाः अयनाय विद्यते । 
याने उस परनह्म श्रीपतिको ही भलीमाति जानकर उनके शरण होकर उनका भजन करके 
ही यह चेतन संसार सागर से पार हो सकता है। इसको भवसागर से तरने के वास्ते कोई भी 


L 
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दूसरा मोग, दूसरा उपाय, दूसरा रास्ता नहीं है। यह सिद्धान्त है सो अकाव्य है। तो सामान्य 
वाक्य में ही पड कर यदि जीव रह गया आगे नही वठ पाया तव तो उसका जन्म ही उस झूठे 
्रशंसांबाद में पडकर बरघाद गया। क्योकि सामान्य शास्र, राजस, तामस वाक्य तो प्रशंसा 
सात्र ही है । यथार्थता का लेश भी उसमें नही है। क्योकि यह कव हो सकेगा कि घटा 


जेन्माये बिना मोक्ष का काम करे तो उसको अधोगति हो और सामान्य शास्त्र नेतो कह ही 
दिया कि बेटा वाले की ही गति होगी । 


. सामान्य शास्त्र कितना गजब अम फेला रहा है। कया चाण्डाल को बेटा होने से गति हो 
जायगी ९ क्या पापी को वेटेके होने से गति सुधर जावेगी १ और बेटे विना मोक्ष चाहे, तो 


नरक चला जावेगा। जब कि मोक्ष चाहने वाळा भी बेट के विना अधोगति जावे तो सारे भग- 
घत्‌ शास्त्र पर, भगवत्‌ महिमा पर पानी फिर गया । 


शास्त्रों का अन्तिम निश्चय, अन्तिम सिद्धान्त सुने विना, सबकी सगति मिलाये विना जो 
सिर्फ प्रमाण ही सुनकर तुरन्त निश्चय कर हेता है वह बहुत धोखा-खाता है कहो + घैस बिना 
मोक्ष चाने वारा नरक जाता है यह भी तो एक प्रमाण ही है । परन्तु यथार्थ नही हे । बेटा 
में प्रवृत्ति लगाने के वास्ते ऐसा कहा हे । और सुनो ! सोचो, विचारो जर्दवाजी मत करो । 
घडा गइन विषय हे! देखो! छर, गधे बहुल लड़के बाल-बच्चे वारे हैं वे तो गति पावे । 
और पेटा विना मोक्ष चाहने बाला अधोगति जावे--कया मजाक है । केसी हँसी है । इस सामान्य 


प्रशसाबाद के अम में पहुकर जो रह जाय उसका तो मनुष्य जन्म मिट्टी भें गया और सत्सग 
खिन घेचारो को नहीं है वे लोग ऐसे-ऐसे अमकारी सामान्य बचनो' ही में तो पडकर अपन 
मनुष्य जन्म निरर्थक बिता रहे हैं । 


एकादश स्कन्ध में इन सामान्य शास्त्रो को अच्छी तरह से काट डाला है । श्री जनकजी से 
नव योगेखरो' में करमाजन योगेश्वर कहते हैं कि :-..- 


स्ठोक-देवषि भूतानृणां पितृणां न कि करोनायम्णीच राजन्‌ । 
सर्वोत्मनायः शरणं शरण्यः गतो -सुङुन्दं- परिहृत्य कृत्यम्‌ ॥ 


( ५२ ) 

इसका अर्थ यह है कि जो सज्जन अपना कर्वत्वाभिमान्‌ छोड़कर साधन-स्वरूप कर्मे-ान- 
भक्ति की आशा छोड़कर मन-बचन-कर्म से जो शारण्य लक्षण सम्पन्न श्री सुन्द हैं, उनके 
श्री चरणो' के शरण हो जाता है सो देय, ऋषि पिवू आदिक किसी का भी ऋणी नहीं रह 
सकता है। याने जो जीव भगवान बासुदेव के ही शरण हो जाता है सो शरणागति मात्र से 
ही सब करणी से छुट जाता है । न किसी देवका, न डिसी पितरो का, न किसी क्रपि का, 
न और किसी आप्त का पह क्रणी रह जाता है | न तो किसी देवता वगरह का किंकर रह 
जाता है । 

यही शास्त्रो' की शेली है। पहिले प्रशंशावाद न जाने क्या-क्या कह बेठता है। फिर 
उसको घुरी तरह से खण्डन करता हे और असली ततच पीछे भली-भाँति बतलाता है । 

तुम्ही सोचो, सव जगह यह कथा प्रसिद्ध हे, सारा जगत जानता है कि एथ्वी पर असुरो 
का भार जब बहुत चढ गया तो पृथ्वी बरा के पास गई कि भार उतारो--ब्रह्मा ने स्पष्ट 
कहा कि !--- 


“मेरो कछु न वसाई जाकर तें दासी सो अविनाशी मोरिड तोर सहाई । 


याने यह कठिन काम है हमारा किया कुछ न होगा । जो अविनाशी परमात्मा हैं वही 
हमारा और तुम्हारा दोनो के सहायक हैं। फिर सब देव इकड हुए और ब्रह्मा जी से कहा कि 
कंसादिक से सथ वेचयन हैं, धर्म का मठिया मेट हो रहा है, आप कुछ उपाय कीजिए । ब्रह्माजी 
बोळे कि सर्वेश्वर ही इस विपत्ति से पार कर सकते हैं । चलो शिवजी के पास चले । सब मिल 
कर कैलाश गये | यह सारी कथा कद सुनाई। सुनकर शिवजी ने कहा--हमारे किये भी 
यह न हो सकेगा । तो सवने कहा केसे बिपचि छूटे। सब लोगो ने सलाह की, कि धीर 
सागर में वे परन्हम सोते हैं वहां चलो विनती करें । फिर तट पर जाकर स्तुति करने का विचार 
हुआ। थिवजीने कहा वे श्री हरि सर्वत्र व्यापक हैं । सारे त्रह्माण्ड में सर्वत्र ही भरपूर हैं। प्रेम 
से जहा ही एकारो पहां ही छपा करते हें । इतना कहकर ये सब देवतागण भगवान की स्तुति 


करने रुगे और पुकारे कि !-7 हु 
“समन बच क्रम बानी छाड़ि सयानी शरणागत घुरयूथा । 


( ५३ ) 


याने हे श्रीकान्त ! इमलोग पृथ्वी का भार नाश होने के लिए सारे अपने उपायों से थक 
कर आपके शरणागत हैं कृपा करिये। ग्राहि! त्राहि! इस प्रकार उन देवों की आते ध्वनि 
सुनकर शरणागतपत्सरु भगवान अभय दान देते हुए कहे कि हे देवों ! तुम लोग मत उरो । 
तुम्हारे दुःख छुड़ाने के लिए मैं श्री वसुदेवजी के घर में श्रीकृष्ण रूप से प्रगट होऊँगा । तुम सव 


फो सुखी करूंगा | इतना सुनकर साष्टांग कर गहद होकर अपने-अपने स्थान पर देवगण गये। 
घे ही भगवान श्रीकृष्ण रूप से प्रगट हुए । 


अह्मा जब बछहों को तथा ग्वार बालों को चुरा ले गये थे तब एक वर्ष तक सघ ग्वाल-वाल 
और बछड़ों का रूप धरकर भगवान श्रीकृष्णजी ज्यों के त्यो हीं पूववद खेळते ही रहे । इसीसे 
तो बरह्मा ने ढरकर बडी स्तुति की और अपराध माफ कराकर अपने लोक को गये । फिर वही 
भगवान ने अपनी शक्ति से पाव मिनट में बीच समुद्र में दारका वसाथे । अपनी शक्ति से पाव 
मिनट में सब मथुरा वालों को द्वारका पहुंचाये । यह कथा भगवान श्रीकृष्णचन्द्रजी की हुई ) 


उसी भगवान को सामान्य शास के, राजस, तामस वाक्यों ने यह कह दिया कि द्वारका 
नाथ ने इर एक उपायों से थककर, बारह वर्ष तप करके शिवजीको प्रसन्न किया तो भेटा पाया । 


कहो मन ! कितनी मज़ाक की बात है १ केसी हंसी है। सामान्य लोगों को भ्रममें पड़ जानेफे 
रस्ते केसे विचित्र प्रसग की गढन्ती कर ली । 


जो सारे ब्रह्माण्ड का भार उतार सकता है, क्षण में लाखो' वार, बछडो' का रूप धर सकता 
है, दुःख छुडाने को सय देवो को अभय दे सकता है, पा्र मिनट में समद्र में अपनी शक्ति से 
दारका बना सकता है, सोलह हजार रूप धर कर सोलह हजार रानियो' के महल में फरक-फरक 
रह सकता है वही परमात्मा वेट के वासते बारह वर्ष किसी देवका तप कयो' करेगा ! कैसे करेगा? 
झपा वह सारे ब्रह्माण्ड को रचने में समर्थ है ! और अपने लिए बेटा प्रकट करने में समर्थ नहीं 
हे ! उसपर अक्ल को भी लिख भारा कि बेरे के वास्ते उन्हो' ने तप किया । 


कहो जिमक्रो पूर्वोक्त कथायं स्मरण होगीं सो इस कथा को केसे मान सकेगा। परन्तु 
सामान्य शास्त्रों का तो नाम ही अर्थवाद है याने प्रशमा मात्र है, बिलकुल झूठा है। जसे इन्द्र 
को नारायण कहा, भगवान का रूप कहा । स्वगे के नाशवान फल को अक्षय फल चताया परन्तु 


( (४ ) 
भगवाने कृष्णजी ने इन सभी प्रमंगो' को जडी मूल से सण्डन कर दिया । पूजा छुड़वाकर, 
इन्द्र पररह नही है यह जना दिया । क्षीणे पुण्ये मत्य लोक विशन्ति ) यह कहकर स्वर्ग फे फर 
फो नाशवान वता दिया याने उन समी वाक्या को, प्रशंसा मात्र ही हें यथार्थ तो मैं हैँ यह बता 


दिया | 


इसी तरद जो कहा कि बेटा बिना मोक्ष म लगना अधःपतन फा हेतु हैं। भगवानने भी 
बेटा के लिए तप किया यह सभी प्रश्चसा मात्र हें यान यथार्थ नहीं है आगे मनुजीने पूर्व सिद्धान्त 
को काट दिया। श्रीमद्लांगवत के ग्यारहव स्कन्ध के इजोक से श्री ब्यापजी ने भी काट दिया। 
अब भगवान के तप करने का प्रसग कहा उसको भी घण्टाफर्ण का प्रसग वहाँ ही कहकर काट 
दिया। वह फंसा प्रसंग हे सो आगे कहता हुँ । ध्यान देकर सुनो ! 


एक घंटाकणे नामका राक्षस था। वह शिवजी का अनन्य भक्त था । शिवका नाम छोड़कर 
यदि विष्णु नाम, गोविन्द नाम कोई कहता था तो उसको वह सुनना नहीं चाहता था। 
इसी लिये अपने कान में घण्टा बाँध रखा था कि शिर नाम छोड़कर यदि माधव, कुकुन्द, 
गोविन्द आदि नाम कोई कहेगा तो घटा बजा दूगा। जिसमें वह नाम सुनना न पडे। 
याने भगवदू का नाम कान में न पड़े। उस राक्षस की ऐसी अनन्य भक्ति देखकर शिवजी ने 
प्रसन्न होकर कहा कि तुम्हारी भक्ति निष्ठा से मैं बहुत प्रसन्न हूँ जो चाहो सो वर मांगो । 


ऐसा बचन सुनकर उसने खुशी होकर मुक्ति मांगी । थोड़ी देर चुप रह कर शिवजी बोले 
कि युक्तिनाथ तो भगवान श्रीपति हैं, वे द्वारका में प्रकट हुए हैं। इस समय श्री बद्रिकाश्रम 
में पधारे हैं। यदि तुम युक्ति चाहते हो तो उन्हीं के पास जावो उनके सिवा मुक्ति कोई नहीं 
दे सकता हे । यह सुनकर आश्चर्य में दग होकर वह राक्षस अपने भाई के साथ श्री बद्रिकाश्रम 
को गया । वहां दण्डवत साष्टाग करके प्रमसे प्रशन श्री वासुदेवनन्दन की स्तुति किया और 
बोला कि हे नाथ ! मैं महा दुष्ट हूँ कि उलटा ज्ञान पकडा था । जिससे कल्याण होता है उत 
लक्ष्मीपति से द्रोह किया । आपका नाम कानमे नही जाने देता था | सामान्य वाक्यों के अम 
में पडकर मैंने यह जाना था कि युक्ति दाता भगवान गिरजापति हें। परन्तु यह सब ज्ञान 
चार रद हो गया और खुद अपने दी घुखसे केलाश पति ने हमको कहा है कि सिवा श्रीमन्ना- 


( १६ ) 


रायण, इ एरकानाथ शुझुन्द के विना मुक्ति देना और किसी देवके हाथ में नहीं है। इसीसे मैं 
आज श्री चरणों में आकर गिरा हूँ। मैंने जो द्रोह किया सो धमा कीजिए। हे नाथ ! मेरे 
छो मुक्ति दीजिये। महाभारत गत हरिश में अस्सी अध्याय में २३ से ३२ इलोक तक है। ये 


इलोक है -- 
घण्टाकर्णो इस्मिनाम्ना हं पिशाचो घोर दर्शनः । 
आगतोहं महाशेलाप्केलासाहुत सेवितात्‌ ॥ 
सततं दूषयन्‌ विष्णु घण्टामाबध्य कर्ण योः । 
ममन प्रविशेन्नाम विष्णोरिति विचिन्तयन्‌ ॥ 
अहं केलास निलयमासाथ वृषभध्वजम्‌ । 
आराध्यतं महादेवस्तु ब॑ंसततं शिवम ॥ 
ततः प्रसन्नो मामाह इणीष्वेति चरं हरः । 
ततो सुक्तिमया तत्र प्रायिता देव सन्निधो ॥ 
युक्ति प्रार्थयमानं मां पुनराह त्रिलोचनः । 
मुक्ति प्रदाता सवेषां विष्णुरेव न संशयः ॥ 
तस्माहत्वा बद्री तत्राराध्य जनादनम्‌ । 
मुक्ति प्राप्नुहि गोविन्दान्नर नारायणाश्रमे ॥ 
इत्युक्तो देवदेवेन शूलिनाज्ञातवानहम्‌ । 
तमेवं परमंमत्वा गोविन्द्म गरुणध्वज्ञम्‌ ॥ 
तस्मात्पाथयमानः सन्‌ मुक्ति देशममुंगतः । 
इन इलोकों के अथे स्पष्ट ही हैं और ऊपर इन इछोकों का भाव कुछ कह भी आया हूँ! 
शन सभी चातों को थण्टाकर्ण ने भगषान से कहा है। : आगे फिर-यह कथा है कि, समाधि 


( ८६ ) 
लगाकर खूब स्तुति की। प्रश्न ने कहा कि घंटाकर्ण तुम इन्द्रलोफ में जाकर रहो। इन्द्र के 
नाश हो जाने पर तुमको परमपद दूगा या मुक्ति दृगा। उसके सम्बन्ध से उसके भाई को 
भी मुक्ति दी । 


यह केसी भ्रम छुडाने वाली कथा हे । इसके कहने का साराश यह हुआ कि तुमऊों मैंने 
पहिले से यह विषय कहना शुरू किया है कि सव उपाय बड़े कठिन है। शरणागति नामक जो 
एक उपाय है वही सब से सुलभ है जो कि इसी जन्मान्त मे परमपद दे देता हे। इसी प्रसग में 
तुमसे मैंने कहा था कि शरणागति उपाय वाले अधिकारी को क्या-क्या करना चाहिये । कया 
छोडना चाहिए, क्या ग्रहण करना चाहिए सो सुनो ! इसी प्रसंग में कहा था कि शरणागत अधि- 
कारी में दो वात याने दो आकार जरूर ही होना चाहिये । एक तो अर्किचन किसको कहते हैं 
यह इसी प्रकरण में तुमको समझाया कि भगवान श्री गोविन्द के चरण आश्रय के बिना, भग- 
वान श्री हरि की एक दया छोडकर संसार से पार होने के लिये जिसके पास साधन स्वरूप क्म, 
ज्ञान और भक्ति का अवलम्ब नही है उसीको अर्किचन कहते हैं। 


इसी प्रसंग में इन तीनों योगों का स्वरूप और इनके करने में और सिद्ध होने में जो कठि- 
नाइया शात््रों में कही हें उसको भी समझाया था जिससे उधर विलकुल ध्यान न जावे । फिर 
अनन्यगति गरणागत को होकर रहना चाहिए। अनन्यगति किस अधिकारी को कह सकते हे 
इसी प्रसंग में कहा था कि जिसका श्रीपति के सिवा स्वम में भी कोई दूसरा रक्षक नहीं है वही 
अनन्यगति कहा सकता है। इसी प्रसग मे यह भी स्पष्ट करना पड़ा कि शास्त्रों में जो देवों 
की हद्द से ज्यादा बढ़ाई लिखी है और रक्षकपना उसका भेद जाने बिना ये दूसरा जो शरणागत 
का आकार अनन्यगति हे यह पका हृदय में जेंच नही सकता । इसी कारण शास्त्रों मे जो इस 
परसग का वाकय मेद हे उसको जानकर, उन वाक्यों की सगति लगाकर समभा देने से यह पका 
जच जावेगा कि सिवा श्रीपति के वास्तव में कोई रक्षक नही है | जब यढ जच जावेगा तो दूसरा 
जो आकार है सो स्वयं जंच जावेगा । इन बातों को नहीं समकाने से कभी न कभी भरम में 
पडकर वारणागति से टूट जाने का खौफ वना रहेगा। इसीसे ये सब असग शुरू किया था 
जिसमें चार छः देव जो प्रधान प्रधान हैं शास्त्रों में इनका वर्णन किया गया हे उन सबका एक 


( ४७ ) 
एक अलग-अलग विवरण करके समझाना, ठीक हृदय मे जेंचा। इसी प्रसग में कहा था कि 
तुम घ्यान देकर अच्छी तरह से समक ठो । जिसमें ग्रशंसाबाद में पडकर तुम कही अपनी 
निष्ठा न खो बैठो और यह भी न कहने का मौका लगे कि सव बराबर हें। 


शास्त्रों में दो प्रकार का प्रमाण रहा करता है । एक का नाम प्रणंसावाद हे दूसरे का 
नाम यथाथवाद | ग्रशंसावाद का दूसरा नाम हे बेदवाद । प्रशेसावाद-वेढ वाढ का मतलब 
है झूठी बातों को सच्ची करके बताना । उसीको अर्थवाद भी कहा है जो मिथ्या है। उसको 
पुष्पित वाक्य भी कहा करते हैं। याने कोई ऐसा भी वृक्ष होता हे कि देखने मे बहुत बडा 
होता है। उसका फूल भी अच्छा और बडा होता है। परन्तु फल उसमें बिलकुल नहीं 
रुगता । या होता भी है तो बिलकुल साधारण होता है। जो कि जल्दी सराव हो जाने 
वाला होता है। और कोई ऐसा भी वृक्ष होता है कि उसमें फूल होता ही नहीं या होता 
भी है तो बहुत छोटा । परन्तु उसका फल अत्यन्त मजबूत बडा कीमती और स्वादिष्ट रहता 
है। जेसे सेमर और नारियल सेमर के वृक्ष में बड़ापना ज्यादा हे और उसका फूल भी बडा 
हे परन्तु फल भाग में धोखा है। याने उसका फल कुछ भी नहीं हे । उसकी रूई भी सब काम 
में नहीं आती । और नारियल का वृक्ष पतला है, उसमें विशेष छाया नहीं है, उसमें फुल नाम 
मात्र का है परन्तु फल उसका मजबूत हे स्वादिष्ट हे अच्छे कार्यो में लिया जाता है । 


इसी प्रकार शास्त्रों में जो दो ग्रकार के प्रमाण कहे हैं उन दोनों की यही दशा है। 
शास्त्रों में जो प्रशंसावाद हे याने वेद घाद हे उसमें बहुत धोखा पना भरा है और जो यथार्थ 
बाद हे वह सत्य है उसमें धोखा बिलकुल नही हे । विशेष एक बात उसमें है कि वेदों में 
शास्त्रों भें, इतिहास पुराणों में जो प्रशसावाढ याने वेदवाद हे सो प्रारम्भ में ही रहता है । 
और कहीं कहीं मध्य में भी रहता हे पर अन्त में वह नहीं रहता याने आखिरी में तो यथार्थ- 
बाद ही रहता हैं। सिद्धान्त ही का निर्णय रहता है और एक बात यह भी शास्त्रों में विशेष 
रहती ह कि चाहे किमी चीज को, किसी विषय को याने साधारण सामान्य चस्तु को कितना 
भी किमी कारण से पहिले प्रशंसा कर देवे परन्तु आखिरी में उसका खण्डन, निषेध जरूर 


ही कर देता ह। परन्तु प्रशसा के वाक्य ज्यादा रहते हैं । यथार्थवाद याने सिद्धान्त का 
< 


( ५८ ) 
प्रसंग थोड़ा रहता है। सत्र ग्रन्थो की यही चाल हे । जसे नेत्र में वाकी चीज ज्यादा है 
अगली देखने की जो वस्तु हे वह वस राई बराबर हे । बाकी नेत्र की चीज बिना परिश्रम 
सबको दिखती हे और असली जो राई बराबर तत्व हे सो बहुत "यान देन से दिखता हे । 
लोक में भी यही झाली हे । मुन्मफी, फोजढारी, जजी, दीवानी, हाईकाट इन सभी जगही 
से डिग्री हुई हो और यदि पार्लियामेंट उसको सारिज कर ढे तो पहिले की डिग्रियॉ कुछ भी 
काम नहीं देती हैं याने निफम्मी हो जाती हैं। सभी इजलाश उसी के ह, आफीसर उसके 
है। परन्तु पूर्ण सिद्धान्त स्थल वह नही हे । पृण सिद्रान्त स्थल आसिरी ही फंसला है । 
उसी तरह शास्त्रों की भी शली समभो । ये सभी एक-एक बातें घीरता से समभाता ई 
ध्यान देकर सुनो :-- 
शास्त्रों ने एक वाक्य की इस तरह प्रशमा की कि ;-- 
क ® € 
शलोक--न अक्षयं हि फलं भवति चातुर्सास्य थाजिनः |] 

याने चतुर्मास यज्ञ का फल जो स्वर्ग हे सो अक्षय हे । इसका अर्थ यह हुआ कि स्वगे 

नाश रहित है याने स्वर्ग जानेवाला सढा के लिए मुखी हो जाता है । 


बस इसी वाक्य को प्रशंसा वाक्य समो और इसी को वेढ बाद तथा अथ बाद समझो । 
क्योंकि अनित्य सुख को, अनित्य लोक को यह वाक्य नित्य फरके वतला रहा हे । स्वर्ग 
सुख को नाश रहित वतला रहा हे झूठी वात को सच्ची करके कहना इसी का नाम प्रशसा 
वाक्य है, उसीका नाम वेद वाद है। प्रशंसा वाक्यों में कही-कहीं ऐसा भी कह दिया 
हे कि 

[ नान्य स्तीति वादिनः ] याने स्वर्ग सुख से बढकर और कहीं का सुख हो ही नहीं 
सकता इसी का नाम वेद -वाढ याने प्रशंसा-बाद है । याने इसी को पुष्पित वाक्य कहते 
हैं। जो कि मिथ्या को सच करके वता रहा है। 

अब शास्त्रा में यथार्थवाद अकाव्य सिद्धान्त याने सच्चा प्रसग कोन है सो कहता ई सुनो ! 


उपर जो प्रंसाबाद है उसको काटकर निश्चय सच्चा सरल रास्ता जो वाक्य बताता है उसीका 


( ५६ ) 


_ शास्त्रों में यथार्थयाद कहते हैं। जैसे भगवान श्री कृष्णजी श्री मुस से श्री गीताजी दूसरा 
अध्याय बयालीसवे इलोक में कहते हैं कि हे अजुन :- 


श्ठोक--यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्य विपश्चितः । 
वेदवादरताः पार्थ नान्य दस्तीति वादिनः ॥ 


याने हे अर्जुन ! शास्त्रों के असली सिद्धान्त को न समझने वारे, सिर्फ पूर्व भाग में ही 
ठहर जाने बाळे याने उच्च वाक्यों तह ऊॅचे फलों तक दिमाग न पहुँचाने घाले (अविपङिचित्‌) 
अज्ञानी लोग हैं वे तो यही कहते हैं कि--( नान्यदस्ति इति वाठिनः ) स्पर्ग से बढफर कोई 
अच्छा सुख ही नहीं हे । हे प्रथा पुत्र अजुन ! उन लोगों को शास्त्रों के तरीके, शास्त्रों की 
शेली बिलकुल भी नही मालूम होने से वेदों में जो [ वेदवाद याने अर्थवाद प्रशंसावाद है वम ! 
उसी में रत हो जाते हैं। यह नहो समते हें कि इससे बढ कर और भी सिद्धान्त बेठा हुआ 
है। यह नहीं समझते हैं कि आगे बढ कर शास्त्र उम मोक्षधाम याने परमपद के सुखके 


सामने स्वगे त्रह्मकोक आदि लोगों के सुखो नरक के समान बताया हे । जसे भारत में कहा 
हैकि;—- 


श्लोक--एतेवेनिरयास्तात स्थानस्य परमात्मनः । 


याने परमारमा का प्रधान स्थान जो परमपद याने दिव्य मुक्ति स्थान है उसमें जो असीम 
सुख है उसके सामने इन चौदह लोकों का जो सुख है सो निरय याने नरक के समान है। इन 
वाक्यों तक नहीं पहुँचने के कारण बे अज्ञानी लोग पुष्पित वाक्‌ याने प्रशंसावाद-वेदवाद ही 
तक रह जाने के कारण असली सिद्धान्त तक नहीं पहुँच पाते हैं । कारण कि अज्ञानी है । फिर 
इसके आगे वयालीसर्द के वाद तेंतालीस और चौबालीस इलोकों में प्रभ कहते हैं कि ।--- 
श्छोक-कामात्मानः स्वर्गपरां जन्स कर्म फल प्रदाप । 
क्रिया विशेष बहुलां भोगेश्‍वर्य गति प्रति॥ 


य अर्जन ९ 
याने हे अजुन ! वे अज्ञानी कामात्मा हैं । और स्वर्ग हो को अच्छा 


| न ! नित्य सुख समझ हुए 
द यह नही जानते है कि यह पुष्पित वाक है । 


स्वर्ग सुख कभी अस नहीं हो सकता । 


( ३० ) 
वहां से गिरना पड़ता हे फिर स्वर्ग से गिर कर जन्म लेना पटता हे । उस स्वर्गके मिलाने में 
कितनी क्रियाएं करनी पडती हे । स्वर्ग के साधन में भी घडा परिश्रम है। स्वर्ग सुस नाश- 
घान भी हे। फिर जिस साधन में मिहनत बहुत हे और फळ नाणयान है उसके लिए क्यो 
कोशिश करना यह भी अज्ञानी नही समझते ह । फिर आगे कहते है कि! 


t 


श्छोक-भोगश्वर्यप्रसक्तानाम्‌ तयापहृल चेतसाम्‌ । 
व्यवसायात्मिका बुद्धिः समाधी न विधीयते ॥ 


याने हे अजुन ! स्वर्ग सुस को नित्य कहने वाला जा पुष्पित वाक्य है याने प्रशंसावाद 
है उसी में मुग्ध दो जाते हें। इतने अकलमन्ट अपने को मानने लगते है कि स्पर्ग के लिये 
सूब मन दोडाते है और उसके साधन में याने यन्नो द्वारा देवा को पूजने मे इतनी प्रद्रति, 
इतना व्यवसाय उनका बह जाता हे फि उनकी बुद्धि फिर असली सिद्धान्त की तरफ किसी 
तरह झुक ही नही पाती हे । बे अज्ञानी लोग पुष्पित वाक्यों के, वेढवाद के, प्रशमा वाद के 
चकर में पडकर इस सिद्धान्त को नहीं जान पाते हैं कि गीता अ० ६ इलोक २१ 


“सतं भुक्त्वा स्वर्गलोकं विशालं । 
क्षीणे पुण्ये मर्त्यं लोकं विशन्ति” ॥ 
एवं त्रयी धर्म मनु प्रपन्ना गता गतं काम कामा लभन्ते ॥” 


वे स्वर्गीय लोग यत्रों द्वारा देवो का आराधन करके जो सुक्त ( पुण्य ) सपादन करके 
स्वर्स जाते हैं वे पुण्यनाश होने पर फिर झत्यु ठोक में ही आ जाते हैं। फिर ये भी वे नहीं 
समझ पाते हैं कि त्रयी याने वेद में जो प्रशंसा वाक्यों के द्वारा जो धर्म कहा गया है उसी में 
रह जाने वाले, जन्म-मरण रूप जो चक्रव्यूह है उसी में पड रहते हैं उससे कभी नही छूट सकते 
हे क्योंकि गीता अ० ८ ब्लोक १६ । 


“आज्रह्म भूवनाललोकाः पुनरावतिनोऽजुंन । 
मामुपेत्य तु कोन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ 


( ६९ ) 

याने ब्रह्म लोक से लेकर के नीचे पाताल ठोक तक ये जितने झोक हैं ये पुनरावर्ती ह। 
याने ब्रह लोक, स्त्रग लोक, कैलास या अन्य लोको मे जो लोग एण्य हारा जावगे वै जरूर 
गतागत फल में ही रह जावेंगे याने उनका जन्म-मरण चक्र कभी नही छुट सकता हैं क्या 
कि ये सब लोक, कर्म से निमित हैं। ये लोक सामान्य हं। इनका साधन भी सामान्य 
है, इनके अधिकारी भी सामान्य हैं। अर्जुन ! बम जन्म-मरण चक्र से छूटने की जिसकी 
प्रवह इच्छा हो उनको तो चाहिए कि इन सभी लोको से, इनके साधना से हटकर याने 
बिलजुल मन हराकर हमारी उपासना, हमारी शरणागति ग्रहण करे । क्यों कि मेरे मिलने 


के बाद, हमारे लोक में जाने के भाद फिर कभी भी जन्म-मरण चक्र को देने बाला जो यह 
संसार है इसमें वह बड़ भागी नहीं आ सकता है । 
सुना अर्जन ! 


“वेश्च संवेरहमेव वेद्यः । 
सब वेदों करके असली जानने की चीज तो मैं ही ई। वही पुरुष, वही चेतन, वही 
जीव, सारे वेदों का सिद्धान्त जानने बाला है कि जो हमको ही जानकर, हम ही को दड 


पकड़ लेवे और बाकी प्रसण को प्रशंसावाद जान कर, धोखेला जान कर बिलकुल छोड देवे । 


यदि तुम कहो कि फिर ऐसा सिद्धान्त है तो बहुतेरे वेढ ज्ञाता मी क्‍यों चकर में पडे हें क्या 
चे चेद नहीं जानते हैं ! 


सुनो अजुन ! “वेद विदेवचाहम्‌” याने “वेदवित्‌ अपि अहमेवास्मि न्यायः इति भावः? 


वेदों का ज्ञाता भी मैं ही हूं । हमारे समान वेद के सिद्धान्तों को जानने वाला दूसरा कोई 
भी नहीं है। 


यह जो प्रभु के श्रीमुख से निर्णय किया हुआ सब शास्त्रों का निचोड है इसी को यथार्थ 
वाद, असली सिद्धान्त, अकाव्य मागे, अपेल, अडोल रास्ता अचरु फल समझो ! 

अब तो तुम समभ गये कि वेद, शास्त्र, इतिहास, पुराणों में दो प्रकार के विषय कहे गये 
हं एक साधारण दूसरा विशेष, एक नाशवान फल दूसरा नाश रहित फल, एक साधारण साधन 
दूसरा असाधारण साधन, एक सामान्य अधिकारी दूसरा विशेष अधिकारी, एक ग्रशंसावाद 


( #? ) 

याने बिलकुल घुठे को सच्चा कहने घाला वाक्य और दसरा यथाथ कहने वाला वाक्य इम 
तरह बेद वेढान्तादि शाख्रा मे वर्णन फ्रिया गया हे । अव तो तुम यह नही कह सफोगे फि 
जितने बेढ आदि के प्रमाण ह सो सभी मानने योग्य हे ओर सभी सन्च है और सभी सबको 
ग्रहण करने के लायक है। अव किसी भी प्रमाण को सुनकर तुम झट ये तो न मान छोगे 
कि लिसा हे इममे ये जरूर हमको मानना ही चाहिए, किन्तु प्रमाणो झो देख कर, सुनकर 
अत्र इतना तो तुम जरुर विचार करोगे फि यह प्रमाण प्रणसा वाढ, धोसला हे या यथार्थ 
हे। फिर किसी भी ग्रन्थ के प्रमाणो झो, किमी पुराने उत्तिहास के शोऊ को. किसी भी 
वेद मत्रो को ढेस-सुनकर ये तो अगर तुमको विचार करना ही पड़गा फि ये तामस-राजम 
प्रमाण ह या सात्विक । 


जो प्रशंसायाद हे याने वेदों मे जा अर्थवाढ हे उसी को राजम-तामस प्रमाण कहने 
है। कयां कि जो राजम-तामस होता हे सा यथाथ नहीं होता हे | उसमे बहुत अथ अठा 
रहता हे। कुछ अश सन्चा रहता ह । अतः तुम यह जान ही गये क्रि शास्त्रा के एक 
प्रमाण ने म्यर्ग को अक्षय बताया और दृसरे प्रमाण ने उसको ब्रिळकुल काट ढिया याने झठा 
बता दिया तो इसी प्रकार सारे ग्रन्था की पद्धति हे। इसी से कहा हे कि सव कोई 
शाखा हारा सागश निर्णय नही कर सकते। शाख का हजारों वर्ष अध्ययन करके भी 
भगवत्कृपा विना भगवत्क्रपा पात्र के श्री चरण-रज के अनुग्रह के विना इसका विषय 
निर्णय नही कर सकते ह । लका मे “पडड्भ वेद विदृपा क्रतु प्रवर याजिनाम्‌” याने लका 
के घर-घर मे छः शाख्नो के माथ चारो वेदां के ज्ञाता थे। “अग्नि होत्र च वेढाश्र 
राक्षसानाम्‌ ग्रहे-ग्रहे” बड़े-बड़े यज्ञ करने वाले अग्नि होत्री, वड-बड वेद नाता और अचुष्ठानी 
थ । परन्तु इतने योग्य होते हुए भी राक्षस माते गथे। भगवान बाग्मणो को अपना 
देव मानते हैं ओर शाखा मे भी बताते हें परन्तु वे ही भगवान उन लोगो को मारने में, उन 
लोगों के नाश करने में जरा भी ठया नही दिसावे | 


इसका कारण यही है कि वेद शास्त्रो की रचना, प्रादुर्भाव इसी रिएं हुआ है कि उनसे 
भगवान जाने जावं । उन उन शास्त्रों में सामान्य की भी प्रशसा करके फिर कह दिया है 


( ६३ ) 
कि इन ग्रशंसावादों को छोडकर, बिलकुरु छोडकर एफ प्रथु की शरणागति ग्रहण करा आर 
ऐसे अधिकारी की चरण रज का भरोसा करो । परन्तु उन राक्षसा ने परिश्रम किया, सत्र 
पढ़ा, सब अनुष्ठान किया, सब यज्ञ किया परन्तु प्रशेमावाव ही मे रह गये । वेदा फा माराण 
जो है कि--“वेदेश्च संर्दे रह मेव वेद्यः” सव वेदों से मै ही जानने के योग्य हूँ इस विषय से 
बंचित रह गये । इसका कारण यह था कि वे लोग भगवहासा के विरोधी थे । शिया से 
बेर करना उनका प्रधान उदेश्य था। वेदा मे जो प्रशसाबाठ है कि रह्मा ही परमन्ह् है, 
शिब ही परत्रह्म हे याने राजस तामस प्रमाण है उन्ही प्रमाणो मे घोसा सा गग्रे हरिठामो 
के बिरोधी होने के कारण जो अकाळ सिद्धान्त है। कि-“श्रीलक्ष्मी ञ्चते पत्न्यो” याने ब्रह्म 
निर्णय करता-करता जब वेद घवडाया और थका तो यही दिव्य सन्त्र उसके आगे आया कि 
श्री रक्ष्मी जी जिसकी पत्नी हों बही सरा याने सच्चा परब्रह्म हे। इतना कहकर विश्राम 


पाया क्योंकि अब अम नहीं हो सकेगा कारण परन्रह का पतिला एक अमाधारण चिन्ह 
हो गया । 


इम दिव्य सिद्धान्त को तो उन पापी राक्षसो ने ग्रशसाबाद माना और जो प्रशसावाद हे 
कि ब्रह्मा ही भगवान हैं, शिव ही भगवान हे, इसको यथार्थवाद माना । माना ही नही 
अनुष्ठान भी उन लोगो ने बसा ही किया । तप भी उन्ही सबों का किया । 
पूजन उपासना, भक्ति भी उन्ही की की । 
को छोड दिया । और असली सिद्धान्त 
श्रीपति है उनसे कट्टर विरोध फेलाया । 
मे रह ही न जाय | बेचारे सीघे फल 


आराधन, 
प्रशसाबाद के प्रमाणां में फॅसकर असली सिद्धान्त 


पर रहने वाला से, असली शास्त्र के विपय जो 
यहाँ तक किया कि विष्णु भक्त और विष्णु जगत 
"मूल खाकर, अकेले जगर मे रहकर, 


प्रपश्च छोड़कर, 
जो झुनि लोग इर्पा-ढप स्वप्न में भी नहीं चाहते, चैर विरोध से कोसो दूर रहते थे, उन्ही 
बेचारे महास्माओं को ये राक्षस मारने रुपे । जब वे लोग जगोंलो में छिपे तो उनको हूढ- 
इट कर सताने रगे । 


| उतना ही नहीं उनको मार कर खाने लगे । यहाँ ही तक नही, 
किन्तु यही अपना कतव्य समझ लिया फिर यहाँ तक किया 


क , | कि सुनियों का प्रधान स्थल 
जा था वहाँ उपट् झरने को राक्षमो झी चौदह हजार की सेना रख दी ) 


( &४ ) 

इसका कारण यह था कि वेढा में जो प्रशसावाद हे कि चाहे जिसको ब्रह्म कह बढा है 
चाहे जिसको परघक्ष वता वेरा हे । यह जो वेदवाढ हे इसी को यथार्थवाद सममकर और तप के 
द्वारा उन देवों को अपना जानकर, उन सब से वर पाकर ते समझते थे कि अत्र हमारा कोई 
कर ही कया सकता हे ? अमली सिद्धान्त तक नही पहचने मे यह फल हुआ कि बिहान, अनुः 
प्ठानी, तपस्त्री सुनि बंश होते हुए भी राक्षस, अपूज्य गिने गये । ब्राह्मण हाते हुए भी ब्राह्मण्य 
देव श्री भगवान के हाथ से बुरी हालत से मारे गये और प्रसा वाक्या में निश्चित जो ब्रह्म 
कहाने वाले उनके इश्टठेव ब्रह्मादिक, वे काई भी अपन आत्रिता की रक्षा न कर सके । किन्तु 
उनके मरने के वाद सुशीयाली मनाफर फुल वर्षा-वर्पाकर, श्री भगवान से मॉफी माग मांग कर 
स्तुति करके अपने अपने लोक को गये । 


इससे तुम हर-एक ग्रमाणों फो विचार करके, प्रणसावाद को छोडकर यथार्थवाद जो भग- 
वान के श्री चरण हें उन्हीं के आश्रित होकर रहो । प्रशसावाठ मे ही रहनेवाले वेदवेत्ता भी हें 
और असली सिद्धान्त से वचित ह तो उनम भी कुछ महत्व मत मानो । आगे तुमको और सम- 
भाता हू कि यह सब प्रमग क्यो उठाया, इसका मूल विषय क्या हे । किन-किन देवो के वात 
प्रशसावाद फहा-कहां हे और उसको काटकर अकाट्य सिद्धान्त कहा कहा कसे-कसे वर्णन किया 
है। इन्द्र के वावत जो प्रशसावाद हे ओर उसको काटकर जो अडोल सिद्धान्त हे वह तुमको 
कह हीं चुका ६ं। अब जो यह कहा हे कि खय ही ब्रहम हे, यह जीव ही ब्रह्म हे, सभी ब्रह्म 
हैं, इन प्रशसावाद के वाक्या को पहिले समझा कर इनफा फिर अमरी अकाट्य त्रझ जो श्री 
पति हैं उनको बताता हूँ और उनकी शरणागति का कया कया वाधक हे सो शास्त्र प्रमाण के 
द्वारा तुमको समभझाता हैँ। ध्यान देकर सुनो ! कहीं पर एसा भी सामान्य शास्त्र कहता है 
कि :--[ असावादित्यो बरह्म ] याने यह खरय ब्रह्म ह । आदित्य हृद्य में भी छर्य के ही उपा- 
सना के बर से याने सर्य के ही मढद से भगवानने रावण का जीत पाया । 

शास्त्र में जो श्रशंसावाद है वह इतना जोरा से दौड़ा करता हे कि साक्षात्‌ परब्रह्म की 


महिमा को भी दवाना चाहता है और श्रम रहित श्रीकान्त की उपासना नहीं करने देता है। 
जो कम दिमाग कें मझुष्य हैं उनको तो भट भगवान से बिसुख होने का प्रमाण बन जाता है । 


( ६५ ) 
वे तो कह देते हैं कि जब भगवान का भी दुःख पर्य के पूजन से गया तो हमको तो जरूर 
उनकी मदद लेनी ही चाहिए । इससे भ्रम में पड़कर श्री रघुबर के श्री चरण कमरों से विमुस 
होकर दुःख छुड़ाने के वास्ते आदित्य हृदय का ही पाठ शुरू कर देते हे । | उसी प्रशंसावाद 
का यह कत्तव्य हे कि दुनियां में मूल रामायण का पाठ करने वाले कम मिलेंगे परन्तु आदित्य 
हृदय का पाठ करनेवाले ज्यादा मिलेंगे | 


श्री मीतामें कहा हे कि “ज्योतिषां रविरशुमान” याने भगवान ने कहा हे कि तेजवालों मे 
र्य मैं ही ६ैं। अब सुनो बाल्मीकीय रामायण में रावण का प्रताप वर्णन करते समय देवता 
लोग ब्रक्षाजी से कहते हैं कि महाराज ऐसा रावण का प्रताप हो गया हे कि--बा० रा० वा० 
का० स० १४ इलोक १० ) 


'नेनं सूयः प्रतपति, तीब्रांशु: शिशिरांशुश्र ? 


याने जिस रावण के सामने डर से छ्य तपते नहीं हैं उसके सामने अपनी किरणों में से 
गरमपना हटाकर उसमें शीतलता कर देते हैं। 


रावण दिग्विजय करने जब स्य लोक में गया है तब उनके पहरेदार से अपने आनेकी खबर 
जनाई कि रावण कहता हे कि यातो युद्ध करो नहीं तो अपनी हार मान लो। «मैं क्या 
जवाब दू” इतना सुनकर इर्य महाराज ने अपने द्वारपाल से कहा कि इस प्रपञ्च में हम नहीं 
पडंगे। हमारे पास उतना समय नहीं है कि न्य प्रपञ्च में बितावें। रावण को जंबे सो 
मान ले । याने चाहे अपनी हार मान ठे चाहे हमारी द्वारपाल ने पेसा ही रावण से जाकर 
कहा । सूर्य को मैने जीत लिया ऐसा डका घोष करके सयेलोक से दूसरे लोक में दिग्विजय 
करने को रावण भी चला गया । 
और सुनो ! भगवान श्रीगीताजी में कहते हैं कि 
रछोक-नतद्गासयते सूर्यो न शशांको न पावकः । 
यह्वा न निवर्तन्ते तद्धाम परमं सम ॥ 


याने हे अजून ! हमारे घाम की महिमा सुनो ! जहाँ ये, चन्द्र, अभि का प्रकाश कुछ 
६ 


( हैं ) 

भी नहीं काम देता है और जहाँ जाकर फिर संसार चक्र में नहीं लोटता है वह मेरा धाम है । 

विराट रूप के दर्शन समय में अजुन भी भगवान को ऐसा देखते थे कि हजारों-छाखों पये 
एक ही वार आकाश में उगने से जितना भयकर तेज हो सके उतना तेज अर्जुन को विराट रूप 
के अंग-अंग में दीस रहा है । 

श्रीमद्भागवत में कहते हैँ कि जव राहु ग्रहण करने आता है तो खर्य के फिर रक्षण के 
चास्ते भगवान सुदशेन चक्र को छोड़ते हे । जिससे राहु डरकर भागता है और दर्थ चळ 
निभेयता को प्राप्त होते हैँ । 


वेद मन्त्र कहता है कि [ यस्य मिपो देति स्यः ] जिस परनद्म के डर से सर्य उगने का 
काम करते हैं 

वेदमन्त्र ~ “सूर्याचन्द्र मसौधाता यथा पूवेम्‌ कल्पयत्‌” याने जसे पहिली सृष्टि में त्रह्मा 
ने वर्य चत्र का निर्माण किया था पेसे ही इस सृष्टि में भी किया ओर उपनिपद मे देखो /“7 

एतस्य प्रशासने गार्मि सूर्याचन्द्रमसौ तिष्ठतः” 

याने हे गार्मि ! परमात्मा के हुकुम से, प्रताप से छर्य-चन्द्र निराधार आकाश में विचरते 
याने बरावर समय-समय पर उदय अस्त को ग्राप्त होते हैं । 

और सुनो वेद मन्त्र ¬ 

“चक्षोह सर्योक्ष जायत” । परमात्मा के चधुसे बय पेदा हुए । 

इन यथार्थ वाद के वाक्यों से पहिले का प्रशंसावाद बिलकुल निकम्मा पड़ गया ? जब 
कि रावण से डर के सर्य शीतळ हो जाते थे और रावण के सामने युद्ध करने नही आये और 
भगवान के हुकुम से उदय-अस्त टाईम पर होते हैं तो बद सूर्य ब्रह्म केसे हो सकते हैं. ओर 
रावण को मारते के वास्ते भगवान उनकी पूजा से कब मदद ले सकते हें । जब खुद रावण 


से सुर्य डरते थे तो उनके स्तोत्र-पाठ से रावण कब मर सकता है! यहद तो ऐसी बात है - 
है कि से का मन्त्र बोलकर कोई गरुड को जीते, मेढक का मन्त्र बोलकर जेसे काले नाग फो 


चश करे! 


( ६७ ) 

- जो असली सिद्धान्त है उसको न जानकर कम दिमाग चारे लोग शास्त्रों के प्रशसा वाक्यों 
में परकर बस सर्य ही को ब्रह्म मानकर असली सिद्धान्त से बचित रह जाते हैं। उस प्रशसा 
वाद में पडकर य को जो ब्रह्म मान बैठते हैं और यह जचा हेते हैं कि श्री रामजी ने भी तो 
सर्य का स्तात्र याने आदित्य-हृदय फे ही पाठ के यल से रावण को जीता था। उन विचारों 
को यह क्यों नहीं जॅचता कि सूर्य के ही स्तोत्र वळ से रावण का मरण हो सकता था तो सब 
देवते इकडं होकर अपने बडे दादा को अबतार लेन के लिए प्रार्थना करन क्यों गये ! याने 
अगस्त्य ने ही तो जाकर श्रोरामजी को चेताया और कहा कि आदित्य हृदय का पाठ करिये 
तो रावण मर जावेगा । वे अगस्त्य छुनि तो थे ही। दुनिया मे किसी एक मनुष्य को आदित्य- 
हृदय का पाठ सिख देते या खुद ही सय स्तोत्र आदित्य-हृदय पाठ करके उसी के बल से 
रावण को मार देते। सारे देवतों का इकडू होकर त्रक्षा के पास जाना और सबके साथ ब्रह्मा 
का झेलास जाना फिर शिवजी वगेरदद का परब्रह्म को हूठते फिरना इन सव बातों की कया 
जरूरत थी । अनर कि प्रशसावाद में ब्रह्मा फो भी परन्रह्म बताया है। रुद्र को भी परब्रह्म 
कह! है । इतर देवों को मी जह्म बताया है। तो फिर सब देवता तो शास्त्रों के प्रशुंसावाद 
के द्वारा बरह्म कहे ही गये थे। फिर वह कौन परत्रह्म है जिसके घिना काम नही चला 
था तो !-- 


“मन वच फ्रम बानी छाड़ि सयानी शरणागत सुर यूथा”! 


ऐसा कहकर स्तुति करने गये। जव प्रशंसावाद सबको ब्रह्म कहता है और सब अक्ष भी 
इकहू थे फिर ब्रह्मा क्यों बोले कि :-- 


मेरो कळु न बसाई। 


जा करि तें दासी, सो अविनाशी, मोरिउ तोर सहाई ॥ 
सव जीवों के दुःख इरण करने की इन देवों में शक्ति है ही फिर इनमें से कोई खहा हदो 
जाता और चौदइ हजार खर दूषण की ही परटन को नाश कर देता परन्तु किसी मे राषण का 


कुछ भी नहीं कर सका । जव जाना कि हम कठे वक्ष काने वालों से कुछ भी नही अब हो 
सकता है अतः गुमान छोडकर असली ब्रह के पास दी जाने से इज्जत बचेगी । यह अच्छी 


( है८ ) 
तरह से समक सब इकड होकर श्रीपति जो यथाथवाद से निर्णीत परब्रह्म हैं उनको ढुढने चरे | 
जब ढूँढ़न से पान का भरोसा नहीं रहा तव लम्बी साशंग दण्डबत करके सवो ने :-- 
'जय-जय सुरनायक, जन सुसदायक प्रणत पाल भगवन्ता ।' इत्यादि लम्बी-लम्त्री स्तुतिर्या 
की तब उनको असली ब्रह्म ने आकाश वाणी द्वारा अभय प्रदान किया कि !--- 


“जनि डरपहुं मुनिसिद्ध छुरेशा ।” 

तुमहिं लागि धरिहों नर वेशा ॥ 

हरि हों सकळ भूमि गरुआई । 

निर्भय होह देव समुदाई ॥” 

श्लोक--“ततो देवपि गन्धर्वाः सरुद्राः साप्सरोगणाः । 
स्तुतिभि दिव्य रुपाभि स्तुष्टुडु मधुसूदनम्‌ ॥” 
[ चाहमी० रा० वा० का० ] 
याने आकाश वाणी सुनकर जव शांति मिरी तब चे सब रुद्रादि देवगणों ने मधुसूदन जो 
लक्ष्मी पति हैं उनकी स्तुति की । 

यह जीव वडा कर्म हीन है । उन्हीं शास्त्रं में प्रशंसावाद और उन्हीं में यथार्थवाद भी है । 
परन्तु मिथ्याबाद इस अभागेको ठस जाता है । और जिन देवों को रावण ने नाकों चने चबवा 
दिया था और उसका कुछ भी कोई नहीं कर सका । फिर घवड़ा कर सबने जिस परब्रह्म के 
पास रावण के नाशार्थ प्रार्थना की और उस परब्रह्म से अभय प्रदान पाया वही परब्रह्म अवतार 
लेकर इन विचारे असमर्थ देवों की मदद से या इनके जन्माये लड़कों से, या इन देवों की पूजा 
स्तुति के घल से शत्रुको क्यों और केसे मार सकते हैं? यह तो एक प्रकार की मजाक हुई जेसे 
किसी को भयडूर कालेनाग ने काठ लिया और एक मन्त्र वाला आया और उसने मेढक का मंत्र 
चोळा और उसी मेढ़क के मन्त्र के प्रताप से भयङ्कर सपे का जहर उतर गया इस बात को तो 
मूख से मूर्ख पाँच वपे का बच्चा भी नही मान सकता है कि मेढ़क के मन्त्र से सर्प का विष है 
झान्त हो जावे या मेढ़क के मन्त्र बल से साँप को कोई मार डाले। क्योंकि मेढक को तो सर्प 


( ६६ ) 
खा जाया करता हे । मेढ़क तो सपे की बोली मात्र से अधमरा पड जाता है। जब कि मपे 
के इरसे सपे के आकार से, सर्प की बोली से मेढक को प्राण जाने की नौबत आ जाती है।तो 
भेढक के मन्त्र बरसे सपे मर गया या उसका जहर उतर गया यह कहना तो निराली वेसमम के 
सिवा और इछ तो हो ही नहीं सकता । बस यही नजीर है इस प्रसंग में । जब कि सुद ही 


सब देव लोग रावण से थर-यर कापते थे, शिवजी का केलाश गंदा के समान हिला डाला । ब्रह्मा 
जी को कहता था कि !-- 


श्छोक--विधे तव एषो वाक्यं रावणे नमयाकुतं । 
( आनन्द रामायण ) 


याने रावण कहता था कि ब्रह्मा ! तुम्हारे वाक्य को मैंने मिथ्या कर डाला। इन्द्र को 
उसके बेटे मेघनाद ने केद कर डाला, राबणने गणेशजी का एक दाँत उखाड़ डाला, सूर्य उसके 
सामने डरते थे, वायु भय भीत होकर उसके सामने बहते थे। जब कि इस तरह टुदेशा मे 
परकर ये सारे देवगण कोई भी उसका कुछ नहीं कर सके और सभी ब्रह्म कद्दाते थे। फिर 
सब परब्रह्म के शरण हुए तब वही परब्रक्ष श्री राम रूप तथा श्री कृष्ण रूप से प्रगट हुए । 
अब उन्हीं देवों का स्तोत्र करके, पूजन करके, जप करके श्रीरामकृष्ण परभक्ष शत्र से विजय 
पाये इस थोथी कथा को समझदार मनुष्य केसे मान सकता है । 


यह सब प्रसग इसलिए तुमको जना रहा हूँ कि शास्त्रों के प्रशसावाद में पडकर तुम भी 
कहीं असली सिद्धान्त को याने यथाथेवाद को मत भूल जाना । प्रशसावाद में पडकर जेसे हिरण्य- 
फश्यपु ने धोखा खाया बेसे तुम भी कहीं मत धोखे में आ जाना । इन्द्र के तथा सर्य के बावत 
जो प्रशसावाद है उसको तो तुमसे कह ही दिया । अब ब्रक्षाजी फे सम्बन्ध में जो प्रशसावाद 
है उसको सममाता हुँ । फिर उनके बावत जो यथार्थवाद है उसको भी बतलाता हैँ ध्यान देकर 
सुनो । यद्यपि पृथ्वीका भार उतारने के लिए, रावणके बध के वास्ते सारे देवों का परन्रह के 
पास जाना, उनका अवतार लेना, इतनेमें सुत्र के समान सारे प्रशंसावाद को समीक्षा हो चकी। 
समशदार इतने में ही समम ज्ञावेगे और कमी भी अम में नहीं पडेंगे । परन्तु तुम में इतनी 


( ७० ) 
नही हे कि पूरी ज्याख्या फरफ-फरक समझाये विना तुम्हारे दिमाग मे अनन्यता ठस सके इससे 
एकाग्रचित्त होऊर सुनो । घवडाओ मत सुनो ओर विचारो ! 


देखो ! कद्दी-कहीं शास्त्रों में ब्रह्माजी फा ही तहा कहा हे । याने ब्रह्माजी ही भगवान ह । 
कितने जगह एसा भी कहा हैँ कि त्रक्माजी मे ओर मगयान में बिळफुल भेद नहीं है | कही-फही 
एसा भी कह दिया हे कि त्रह्माजी भगवान से भी वडे ह । कहीं-कही यहा तझ कह दिया है 
कि ब्रह्मा मे और भगवान में भेद मानने वाला शान्ति को नही पाता हे। कही-कही ऐसा भी 
कहा हैं कि ;--अज्ञानी लोग ब्रा मे और भगयान में भेद मानते है इत्यादि--्राप्माज़ी फे लिए 
्रश्ंसावाद मे अनेक वाझ्प पाये जाते है । 


अब त्रह्माजी के बावत जो यथार्थ है सो तुमझो सुनाता है सो विचार करो । इन्ही प्रशसा- 
वादों के हारा हिरण्य कश्यपु ने प्रक्नाजी का ही परधक्ष निश्चय करके मान लिया और अपनी 
अभोष पूर्ति के लिए सर्व भोगा को त्यागकर दिव्य यपो से एक सौ यप तझ तपडचर्या की । 
जिसमें एक बृन्द जल तर नही लिया । वैमा तप कोई कभी कर भी नही सकता है । उसके 
अग में हट्टी मात्र रह गयी थी । अन्तमे बाजी आये, कमण्डल के जल से उसके देह पर छोटा 
मारा। उसको होश आया। सामने ब्रह्माजी को देसकर प्रसन्न होकर प्रणाम करके, जसा 
प्रशसावाद वाक्यों के द्वारा उनको परत्र निश्चय किया था उसी प्रफार परम्रह्म करके अच्छी 
प्रकार स्तुति की अन्त में त्रह्मजी ने कहा कि “तुम्हारे तप से मैं घहुत प्रसन्न हूँ, जो तुम्हारी 
इच्छा हो सो घर मांगो, क्योंकि गजब तप तुमने किया, बिना जल के सौ वर्ष तक कौन समर्थ 
है कि प्राण रख सके ।” उनको प्रसन्नता देखकर, गडद होकर वह भक्त घोला कि आज मैं 

धन्य हूँ कि भगवन्‌ आप इतने प्रसन्न मुझपर हुए है ;-- 


श्लोक--यदि दास्यस्याभिमतान्‌ वरान्मेवरदर्षभ । 
भूतभ्यस्त्व द्विस्गष्टेथ्यो सत्युर्माभून्सम प्रभो ॥ 
[ श्रीमङ्कायवतजी सातवा स्कन्ध, तीसरा अध्याय, छतीसबा इलोक ] 


यदि आप प्रसन्न हैं, हमारी इच्छा के अनुसार वर देना चाहते हे तो आपसे बनाये हुए जितने 


( ७१ ) 


चेतन हैं उन किसी से भी हमारी मृत्यु न हो। बस दो ही प्रकार की आपकी सृष्टि है जड 
और चेतन, इन दोनों के अन्दर सारा ब्राण्ड आ गया। इससे इन किसी से भी कमी भी मै 
नहीं मरू । 


इतना सुनकर ब्रक्ञाजी बोले कि यह वडी दुरम बात तुमने मागी । परन्तु अच्छा ऐसा ही 
होगा । इतना कहकर ब्रह्माजी चले गये | इसके बाद आकर सम लोक पालाको जीत कर इन्द्रा” 


सन में रहकर राज्य करने लगा। उसके भयङ्कर उपद्रवो से पीडित देवगण दूसरी जगह आधार 
न पाकर भगवान श्री हरिके शरण गये । 


आकशवाणी हुई कि अहद से बेर करेगा तो चाहे केसा भी वर पाया है परन्तु जरूर उसको 
मार डागा । ऐसी कृपामय वाणी सुन करके देवगण प्रसन्न होकर चले गये । बाद प्रह्मादजी 
प्रकट हुए । जब वे पाच वर्ष के हुए तभी से उनका भगवान में स्वाभाविक प्रेम था। श्री हरि 
में प्रेस देखकर, श्री गोविन्द का नाम ठेते देखकर हिरण्यकड्यप बहुत क्रोध में आया और कहा 


कि श्री इरि नामको छोड दे। जब प्रहादजी नहीं माने तो अपने शुरु के पुत्र के पास भेजा 
और कहवाया कि इस बालक को अच्छी तरह सम्हाल करना चाहिए कि ¦: 


श्छोक--“विष्णु पशष प्रतिच्छन्नेनेमिद्येतास्यधीयंथा ।” 


जिसमें विष्णु के पक्ष में रहने वाले याने वैष्णय लोग इसकी बुद्धिको विपरीत न कर डाले। 
याने यह नहीं सिखावे कि बाकी देवों का महत्व उनको परजद्ष बताने वाले वाक्य प्रशंसावाद 


हैं और श्रीपति परजह्म हैं यह यथार्थवाद है। इस तरह से कहवा मेजा । बाद श्री प्रह्मादजी 
जव पढकर आये तो गोद में लेकर पूछा कि बेटा ।-- 


श्ठोक--प्रह्मादानूच्यतां तात स्वधीतं किञ्चिदुत्तमम्‌ । 
ग्रहाद्‌ कया पढे सो कहो १ सत्रसे उत्तम क्या अध्ययन तुमने किया सो बेटा इमको 
सुनाओ ९ इतना सुनकर प्रहादजी बोले कि श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अर्चन, बन्दन, 


दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन सब पढ़ाई से बढ़कर ये ही नवधा [ नव प्रकार की ] भक्ति है 
सो मैंने पढा है । फिर पूछा ? कि किसकी भक्ति याने ये नव प्रकार की भक्ति जो तुमने पढ़ी 


( ७२ ) 
६ सो किसकी करनी चाहिए, यह सुनफर प्रहादजी बोळे क्ि--/विष्योः” विष्णु की, दूसरे 
में ये करे तो उसका नाम भक्ति नहीं हो सकता । फिर बोला झि यदि दूसरे मे करे या दूसरॉको 
भक्ति करते उनकी करे तो केसा | यह सुनऊर प्रहादजी बोले :-- 
श्छोक--इति पुंसाफ्ति विष्णी भक्तिएचन्नवळक्षणा । 
क्रियते भगवत्यद्धा तन्मन्ये ऽधीतपुत्तमम ॥ 
[ सातवां स्मन्ध पांचया अध्याय चांबीसवां इ्तोक श्रीमद्धागवत ] 
पिताजी ! ये नवधा भक्ति “अद्धा नाम साक्षात्‌” यदि विष्णु में ही किया जाय तो उत्तम 
अध्ययन, उत्तम पढना कहा जा सकता है । साक्षात्‌ विष्णु में यदि नहीं की जाय याने दूसरे 
देवों की कीजाय तो वह उत्तम अध्ययन नहीं है । 
विष्णु के अतिरिक्त यदि दूसरे की कीजाय तो वह अधम अध्ययन हैं। इतना सुनकर 
हिरण्यकक्यप वोरा कि--“अह मन्ये' मैं तो ऐसा ही मानता हूँ दूसरे को क्या कहूँ ! 
इस अकार शास्त्रों ढारा निर्णीत यथाधेवाद का सिद्धान्त सुनते ही क्रोध के मारे आपे में 
नहीं रहा, क्योंकि शाक्लॉके प्रशसावाद दारा उसको ब्रह्माजी परत्रक्त जचे हुए थ और प्रह्मदजी 
का सिद्धान्त उसके खिलाफ ठहरा । फिर क्रोघमें भरकर गुरुपुत्र को गाली देकर योला--क्यो 
रे १ ब्राह्मणों मे नीच !-2 
शळोक--“असारं ग्राहितो चालो मामनाइत्य दुमेते ।” 


क्यो रे दुर्वृद्धि ! हमारा तू. ने कितना अपमान किया । शास्त्रो में जो विष्णुभक्त है, वणव 
घम है वह तो बिलकुल असार है याने उसमें कुछ भी नही है। सो तूने हमारे लडके को असली 
तत्य न बताकर असार को सिखाया है। याने विष्णु भगवान को परत्र कहना, उनकी भक्ति 
करना, उन्ही के अनन्य होकर भजन करना, ब्रह्मादिक से प्रम हटाना उसके सिद्धान्त से असार 


ठ्त्ग। 
उसका बचन सुनकर शुरुपुत्र बोले--महाराज ! इस बालक को न तो मैंने सिखाया न और 


( ७३ ) 
किसी ने । आप से आप ही इसकी ऐसी विचित्र दशा हो रही है। इतना सुनकर राजा ने 
प्रहादजी से पूछा कि ।-- 


“न चेद्गुस्मुखीयं ते कुतो5भद्राउसती मतिः ।” 


क्यों प्रहाद ! यदि किसी गुरुने नहीं सिखाया तो ये अमगलमय, असतो याने खराब मति 
तुमको कहां से आ गई ! 


जब भगवत्‌ भक्ति को, भगवत्परतत्व को असार कहा अभद्र कहा, अमंगलमय कहा, खराव 
कहा तो प्रहादजी जोशमें आकर कहने लगे कि महाराज ! वेद के प्रशसावाद में भूले हुए जो 
जन हैं, देवलोको के भोगों को ही उत्तम माने हुए वे वेचारे ज्ञान-दरिद्र, भगवान विष्णु को 
क्या जान सकते हैं ! उनमें अप तो कृष्ण भक्ति उत्पन्न हो नहों सकती है, दूसरा कोई सममावे 
तो अशंसावाद के कारण अपनी अक्मन्दी में पड़कर कृष्ण भक्ति सीख नही सकते क्योंकि 
सामान्य विषयों में ही उनका ध्यान है। उत्कृष्ट विषय उनके अशुद्ध-हुदय मे स्थान ही नहीं 
कर पाता है। जो प्रशंसावाद हे, वह स्वयं मिथ्या भापो होने के कारण अन्धा प्रमाण है और 
उत पर विश्वास करके रहने वाले भी अन्धे हैं वे बेचारे स्वयं तो कृष्ण भक्ति पा नहो सकते 
क्योकि कृष्ण भक्ति स्वयं उन सजनों में होती है या आती है कि जो महात्माओं की, भागवतो 
की याने वष्णवों की चरण-रज लेकर अभिषेक करते हैं । याने अनन्य इरिमक्तों के पद-पंकज - 
रज को जो अपने माथे में, नयनों में लगते हैं सो तो उन लोगों से बन नहीं सकता और प्रश- 
साद में ही रहने के कारण उनमें ययार्थवाद काम नहों कर सकत! । तो दोनों बातों से जो 
हीन हैं ऐसे खराब हृदय वाले, उल्टी भावना वारे लोग दूसरों को क्या कृष्ण भक्ति में रुगा 


सकते हें याने कया वता सकते हैं और इस जीव की सच्ची स्वार्थ गति जो विष्णु हैं उनको वे 
लोग केसे जान सकते हैं । 


इतना सुनकर क्रोध में आकर राजाने प्रहाद को गोद से नीचे उतार दिया ओर राक्षसों से 
कहा किसी तरह इसको मार डालो । वे दुष्ट मर्मस्थल पर प्रहार करने लगे । परन्तु महात्मा 
त्रहाद फो भगवत्कृपा से कुछ भी असर नहीं हुआ । 


इर एक उपायों से जग उनका कुछ नहीं विगड़ा तो फिर भी पाठशाला में उनको राजाने 
१० 


( जडं) 
भिजवा दिया । भगवान से अतिरिक्त पठन मे उनका दिल लगता ही नहीं देखकर पढ़ाने वाले 
जो गुरु थे अपने घर कुछ काम के वास्ते चले गवे । 


बाद जो साथ में पढने पाठे बालक थे सर्या ने उनको वुळाया और कहा फि कुछ हम को 
भी ता कहिए । 


कृपाकर प्रहादजी बोले कि क्या कहें कहना तो यही हे कि बाल्यावस्था से ही भागवत 
भर्म याने वैष्णव धर्म का आचरण करना चाहिए यही अकमन्टी का काम हैँ | क्योंकि मनुप्य- 
जन्म बहुत दुर्म हे और परमपद इमी जन्म से ही ले सते हैं। विष्णु भगयान के ही शरण 
हुए जीवनकी सफलता है । क्योंकि विष्णु भगवान ही जीय मात्र फे आत्मा फे मालिक है और 
सच्चे सुहद हैं तथा प्रियाँ से भी प्रिय हे । स्त्री पृत्रादिका जो सुस हे ये ता प्राणी मात्रको 
कर्माधीन अनायास होता ही जाता है । इससे इसके लिए प्रयत करना अपनी उमर खोना 
है। भगवञ्वरणारयिन्द के मिले बिना सचा सुस हो ही नही सकता हे । याने भगवत्‌ 
चरण-कमर में ही सच्चा सुस है । इससे चतुर का यही कत्त व्य है कि इस अमूल्य शरीर की 
शक्ति जबतक नष्ट नहीं हुई है तत्र ही तक सारा सार समझ कर भगवान से इतर विषयों को 
असार जानकर भगवान मे जल्दी अत्मा को लगा दे । 


लगभग सौ वर्ष की आयु होती दै सो आधी तो सोने में चली जाती हे, धीस वर्ष वाल्या- 
चस्था की अज्ञानता में चरे जाते हैं वाद के बीस वर्षो में अशक्ति के कारण कुछ बन ही नहीं 
सकता है । वाकी दश वर्ष बचा । अव वेसमफ होगा वही तो यची उमर को इतर विषयों 
में लगावेगा ! 

क्‍या कहें ! अज्ञानी लोग अनित्य वस्तु में ही उमर बिता कर चतुर कहाने में शर्म 
नही करते हैं। ऐसा अचल सुख मिलने के मौके में वेसमझ लोग अनित्य जो सदा आत्मा 
का साथ नहीं देनेवाली चीज है उसी के प्रेम में सारा समय खोकर पीछे पछताते हैं । कया 
आत्मा को भूलकर द्रव्य, स्त्री, पुत्र, भाई, बन्धु, माँ वाप के प्रेम मे, कुलाचार के स्नेह में 
ही समय चिताने में उनको संकोच नहीं लगता है! सदा स्वार्थ में भरे हुए सांसारिक 
अगवहिसुयों में जितना समय विताते उतना भगवान में लगाते तो केसा उत्तम होता । इससे 


( ७५ ) 
हे दैत्य बालकों ! प्रशंसावाद में पड़कर क्षा, रुद्रादि को ही परत्र मानकर रहने वाले, 
विषय से ही अपने को कृतकृत्य समझनेवाले जो देत्य लोग हैं जडी-मूल से इनका मंग छोड 
कर यथार्थवाद में शाखो से निश्चित आदि देव याने सब देवो के देव जो नारायण हे उन्हीं 
की शरण तुम लोग भी पकड़ो। भगवान के प्रसन्न करने से बहुत परिश्रम नहीं है । 
क्यों कि वे स्त्र हैं।- परम कृपाछ हैं, सब पस्तुओं से परिपूर्ण हें । वे प्रसन्न हो जाँय 
तो जानो कि सारा काम बन जायगा। यदि श्री नारायण के चरणा मे शरणागत हो 


गया तो जानो सब वेदों का सिद्धान्त जान लिया यह ज्ञान खुद नारायण जी ने ही नारद 
जी को बताया था। 


अनन्य याने अकिश्वन वेष्णव का चरण-रज जो अपने मस्तक में लगाया करते हे उनको 
यह ज्ञान जल्दी आ जाता है। यह ज्ञान मैंने भी श्री नारद जी से सुना था। शरीर से 
आत्मा अलग है यह जानते रहना चाहिये। जागरण सवभ सुपृप्ति का जो साक्षी है उसी 
को जीव कहते हैं । गुरु की सेवा से, अनन्य भागवत के आराधना से, भगवान के स्मरण 
से समय बिताना ठीक है। जब भगवान के बिना रहा न जाय, उनके स्मरण से जब शरीर 
के सब रोम-रोम खड़े होने लगे, उनके मिले बिना बार-बार रोना आवे तब जानो कि सारे 
पापो का अन्त हो गया। भगवान से मिलना, उनसे भेंटना, उनके अंग में स्पर्श होना 
मानों ससार चक्र का अन्त हो जाना है। जेसे ये ससार अनित्य है, परवश छूट जाता है । इसी 
तरह यज्ञा द्वारा देवों के आराघन से मिला हुआ जो स्वर्गादिक लोक हैं वह भी अनित्य हैं और 
नशवान हैं। शिफ दोष रहित और सदा आराम देने वाली कोई चीज है तो श्री हरि ही हैं। 
इससे चलते-फिरते, बेठते-उठते, खाते-पीते, सोते-जागते हर वक्त उन्हीं के मिलने की चेष्टा किया 
करो । गर्भ से लेकर मरण तक, पाताल से जक्षलोक तक कहीं सुखका लेश नहीं है। बिना 


सच्चे वन्धु प्रभु के और कहां सुख घरा हुआ है। इससे सामान्य शास्त्र का शिक्षक, प्रशसावाद 
का शिक्षक गुरुजी के उपदेशोंको छोड़कर निरुपाचि पिता भगवान में रुगो । बस यही वेढादि 
शाखरो का निचोड़ सिद्धान्त हे । 


इतना शुद्ध, सचा, सुन्दर, निष्कपट उपदेश को सुनकर सव वालक भगवान मे लग गये । 
उल्टा ज्ञान सिखानेवाले गुरुका पढ़ाया पाठ सब छोड दिये । 


( ७६ ) 

प्रह्मदजी की शिक्षा से सारे बालकों झी भगयञ्यरणो में प्रश्‍ति देखकर क्रोध में आकर राजा 
श्री प्रह्वादजी को मनमाने कटु वचन कहने लगा कि मेरे क्रोध से सब देवा फे साथ तीन लोक 
काँप जाते ह, तू किसके घल से मेरी आया उलघन फर रहा है १ प्रहादजी बोले छि जिसके बल 
से सारा ब्रद्माण्ड घलबान हो रहा हे, घ्रामादिऊ देव जिसके वथ में होकर अपनी ब्युटि वजा रहे 
हैं, उस प्रभु फे सिवा और किसका बल हें। तुम राशमी भाव हटा दो। तुमने तीनों 
लोकां को वद्य किया परन्तु असली शत्र जो अभिमान हे उसे वश नहीं कर पाये । जिनको 
भजना चाहिये उनसे धर किया । जिसको छोडना चाहिए उसको मित्र और उपास्य माना । 


इतना सुनकर राजा बहुत क्रुद्ध हुआ । प्रह्माठजी को मारने चला | प्रभु से भक्त का अप- 
राध नहीं सहा गया। सम्मे से प्रगट होकर उस दृष्ट उल्टे ज्ञानबाले हिरण्यकव्यप को मार 
कर, भक्तराजको राज्य देकर, सव देवाँ से एजित होकर प्रश्न अन्तर्घ्यान हो गये । 


सोचो यह केसा प्रसंग है ! ब्रह्माजीके लिये जो परब्रह्म कहा है उसको अब भली-भांति तुम 
विचार कर लो। हिरण्पकश्यपु को प्रशंसावाद के अनुसार ब्रह्माजी ही भगवान जँँचे हुए थे 
और इसी विश्वास के भरोसे पर उसने सौ वर्ष भयंकर उनका तप करके घर लिया । जब परत्र 
ने राजी होकर ऐसा वर ठे दिया कि “मेरी सृष्टि मात्र से नहीं मरोगे फिर अब क्‍या १ मैं तो 
सदा के लिये अमर हो गया ऐसा उस वेचारे को जच गया । वह जो जानता कि घह्माजी परब्रह्म 
नहीं हैं और श्री विष्णु भगवान उनकी सृष्टि से वाहर हैं तो कभी भी श्रीविष्णु भक्ति को असार 
अमंगल नहीं कह सकता था और भगवद-भक्त प्रहादजी से पेर नहीं करता । परन्तु उसको वो 
रह्मा फे उपर भी कोई है यह मालूम ही नहीं था क्योंकि शास्त्रं के ग्रशंसावाद के धोख को वह 
समक ही नहीं पाया। इसका फल यह हुआ कि १०० वर्ष भयंकर तप अमर होने के लिये 
किया, घर भी पाया परन्तु यथार्थवाद के विपरीत होने से बह प्रशंसावाढ का वाक्य समूह रक्षा 
नही कर सका । उस वेचारे की समझ और विश्वास, अमर होने के लिये जो तप किया था 
ये सभी एकदम मिट्टी में मिल गया याने उसको किसीने मरने से नहीं बचाया मरना ही पडा 
और एक दिन भी जो जीनेके लिये प्रयत्न नही किया, जिनपर हजारों मार पड़ी उस श्री प्रह्माद 
भक्त का वाल भी बांका नहीं हो सका। सौ वर्ष का विश्वास, तप यथार्थवाद के विपरीत होने 


( ७७ ) 


के कारण निष्फल हो गया। यह भी जाहिर हो गया कि एक श्री विष्णु भगवान ही ब्रह्मा 
की सृष्टि से बाहर हैं । 


जब घर हो चुका कि हमारी सृष्टि मात्र से नहीं मरोगे और श्री गोविन्द के डा मार 
द्विया गया तो इस कथा को जानते हुए कौन चतुर मान सकेगा कि त्रह्माजी परब्रह्म ह । 


परजक्ष तो वही हैं जिसने ऐसा अघटन काम करके भी अपने आश्रित की रक्षा कर ली और 
ब्रह्माजी अपने इतने बड़े भक्त की भी रक्षा नहीं कर सके फिर वह पररह कैसे हो सकते हैं! 
परज तो श्री विष्णु भगवान ही हुए और अपने आश्रित के पक्षपाती श्रीपति ही इए क्योंकि 
हिरण्यकश्यप जब बोला कि तेरे को आज दुनियाँ से विदा कर देता हुँ। तो यह महादजी के 
हये डांट फटकार जो किया सो श्री गोविन्द को असश्च हुआ और आपे में नहीं रहे उसी वक्त 
उस दुष्ट को बुरी तरह से मार डाले । 

और इधर त्रह्माजीका भी हृदय देखो ! इतनी घुरी हालत से ऐसा भक्त मारा जा रहा है 
और उपर खड़े तमाशा देख रहे हैं। उसकी यह दुर्दशा देखकर उनको आंद भी नहीं आ रहा 


है। हाय! आह! शब्द भी नहीं कर रहे हैं। उसकी बुरी हालत से मौत देखकर अन्दर ही 
अन्दर प्रसन्न भी हो रहे हैं और आकर स्तुति भी कर रहे हें पछतावा तो क्‍या करेंगे । ब्रह्माजी 


श्री बृसिहजी की स्तुति करके कहते हैं कि ।-- 
[ श्रीमद्भागवत स्कध ७ वाँ अध्याय १० वाँ श्लोक २६ वां ] 


हे नाथ ! हे देवों के देव ! हे अनन्त ब्रह्माण्ड के मालिक ! हे जीवों के रक्षक ! हे परनद्व ! 
बडा अच्छा हुआ कि इस असुर को आपने मार डाला । 


श्डोक--दिष्ट्याते निहतः पापो लोक सन्तापनोऽसुरः । 
दिष्ट्यास्य तनयः साधुर्महाभागवतोऽरमंकः ॥ 
त्वया विमोचितो सृत्योदिष्ट्या त्वां समितोऽधुना । 


( झ्छोक २८ ) 


( ७८ ) 
याने हे प्रभो महान्‌ भागवत, महान यप्णर जो यह श्री प्रहाट हे इनका आपने रक्षण किया 
यह बहुत अच्छा हुआ ! 


कहो परम कौन ठहरे ! दयासागर कौन हुआ £ अपने आश्रित का पक्ष पाती कौन 
ठहरा १ निर्दयी कौन हुआ ! सो तुम समझ गये। सी वर्ष जिसने हट्टी गला दिया, पानी 
तक नहीं पिया, विश्वास की भी सीमा कर दी और उसकी बुरी हालन से सत्यु देखते जिसको 
दया उत्पन्न न हो और उसी वक्त अपने मुस से कहे कि बहुत अच्छा हुआ फि यह दुष्ट मारा 
गया। हद हो गई। प्रशंसावाद मे पड़ कर बेचारा हिरण्यकशिपु ने कितना धोखा साया । 
न ब्रह्मा उमरा जन्म मरण के चकर से ही छुडा सके, न अमर ही कर सके, न ऐसी दुर्दशा 
में पड़ हुए उस दीन पर दया दिखा सके और उसकी आते चिरी हुई खून भरी लाश अभी 
पडी है और कहते हैं कि इस दुष्ट को मारा मो बहुत अच्छा हुआ । 


इतने दिन भक्ति करने वाले पर जव इतनी निष्ठुरता की । तो तुम तो उसके भक्ति 
के सामने राई के घरावर भी कुछ नही कर सकते हो । हिरण्यकशिपु तो इस लिए प्रशसावादः 
वाक्यों से धोखा खा गया कि उसको नजीर नही मिली थी और तुम्हारे सामने तो नजीर 
मिल गई । इससे अब तुम उस कपासागर श्री गोविन्द को छोडकर इन प्रशसा वाद के चकर 
में पड़कर अपनी जिन्दगी नही बरवाद कर देना । 


अब थोड़ा उस श्री गोविन्द का स्वभाव भी और सुन लो। अग श्री प्रहला जी हाथ 
जोड, श्री इसिहजी के चरणों में गिरने को चले तो जैसे दिन भर बछडे से बिछुडी गेया 
हुँकार करती, उसको देख कर हँकरती-डेंकरती दौडती हे उसी तरह श्री प्रहलाद जी को अपने 
तरफ आते देखकर आसन छोड वेहोश होकर अपने को नही सम्हालते हुए वे करुणा मूत्ति 
प्रहराद्‌ जी की तरफ दौड़ और गडद हो कर कहने लगे कि १--- 


,ठ़ोक-“क्षन्तव्यमंगयदि चागमने बिलम्बः ।” 
[ नृसिंह चम्पू० ] 


बेटा प्रहराद ! तेरी निष्ठा छुड़ाने के लिए इसने कितना प्रयत किया ? और तुम अपनी 


( ७६ ) 


झनन्यता से जरा भी नहीं डिगे । लाला! हमको बहुत जल्दी तेरी रक्षा के लिए आना 
चाहिए था। सो जल्दी न आकर देरी से प्रगट हुए इसमें मेरी वडी लापरवाही हुई । 
याने हमारा बड़ा अपराध हुआ सो बेटा ! क्षमा करो ! क्षमा करो !! क्षमा करो !!! 


खछोक--इल्युक्ता हरिः पुलकितः रिशुमालिङ्ग । 


[ नृसिंह चम्पू० ] 

ऐसा कहकर गहद होकर श्रीहरि ने उस चालक को हृदय से लगा लिया। 

यह गोविन्द हैं और वह ब्रह्मा हैं। अब तो प्रशंसावाद के भ्रम में मत पडो । उस भोले 
असुर भक्तको सिर्फ वाक्य ही मिला था कि ब्रह्मा परब्रह्म हैं। तुमको तो हजारों नजीरें मिल 
रही हैं कि प्रसंसावाद झूठा होता है! प्रशंसावाद में जो जो पड़े सबों ने धोखा खाया । जसे 
हिरण्यकश्यप की नजीर तुमको बताई। और भी सुनो ! यदि ब्रह्मा और वासुदेव दोनों एक 
ही होते तो इस हिसाब से तो भगवान ही का भक्त वह राजा कहा जाता । फिर वह मारा 
क्यों गया ! अथवा प्रहादजी ऐसा क्यों कहते कि साक्षात्‌ विष्णु में ही यदि यह नवधा भक्ति 
की जाय तभी उत्तम पढ़ना कहा जा सकता है यह कहने का मौका ही क्यों आता ! क्योंकि 


“अद्धा” पद की कौन जरूरत थी १ और बालकों के उपदेश में तुम सब सिर्फ नारायण की ही 
शरणागति करो ऐसा क्यों कहते ९ 


अथवा ब्रह्मा और विष्णु वास्तव में एक ही होते तो प्रहलादजी विष्णु निष्ठा को छोडकर - 


भक्षा का भजन शुरू कर देते इससे उनका भी काम बन ही जाता और राजासे झगडा वेमनस्य 
का मौका न आता परन्तु :-- 


"कोचः काचो काणिर्मणिः” यह दक्षा हुई । अपना हठ छोड़कर उसने विष्णुका नाम नही 
लिया और अपना हठ छोड प्रहरादजीने 


दजीने रह्मा को नहीं मजा । इसीमें भयंकर झगड़ा बढ़ 
गया। आखिर में ्रहरादजी के पक्ष की विजय हुई। 


सोचो ! प्रदरादजी के समान ज्ञानी कौन हो सकता है! 
नहीं किया और ऐक्यवाद को स्वीकार नहीं किया । 


उसके पक्षका समूळ नाश हुआ । 
जब कि उन्होंने प्रशंसावादको ग्रहण 
किन्तु एक श्री मुकुन्दका ही आश्रय 


( ८० ) 
लिया और विजय उनऊी ही हुई । इससे तुम भी यह नि्यय कर ठो कि भाद्र में जो श्रीपति 
के सिवा अम्मा बगरह को त्रम बताया है या ब्रा वगरह फो भगयान के वरावर बताया है ये 
दोनों प्रकार के वाक्य प्रशंसा मात्र ही है। परन्तु यथार्थ तो यही हे फि ब्रक्मा आढिफ श्रीपति 
की आज्ञानुमार व्यूटी बजाते है और साक्षात्‌ अक्ष श्री*मी पति ही हैं और कोई यथार्थ में 
परधक्ष हो ही नहीं सकता । 


और भी बहुत से प्रशमावाद मे पडकर घोखा साये। जिनमे से दो-चार की नजीर 
तुम्हारे सामने रखता हँ । विचारो ! हिरण्याक्ष ने बर्मा जी का हौ भजन तप किया, वर 
भी पाया और उसने भी उपद्रव मचाना शुर किया। परिणाम यह हुआ कि भगवान 
श्री वरांह अवतार धारण करके उसको मारने लगे। जग जल्दी नही मरा तव ब्रह्मा जी आये 
और हाथ जोडकर कहते हैं कि :--हे अच्युत ! “शीघ्र जद्य नमच्युत” ! 
[ श्रीमद्भागवत तीसरा स्कन्ध अध्याय १८ श्लोक २५ ] 


याने है प्रभो ! इसे जल्दी मारदो, शाम होने पर यह जल्दी नही मरेगा । यह सुनकर 
हिरण्याक्ष दंग हो गया । भगवान ने भी इशारा किया कि यह तो अब मारा ही जा रहा 
है। तुम क्‍यों घबड़ा रहे हो। 
यह दूसरी नजीर तुमको दी । पछतावा तो दूर रहा उसके नाशके लिए कोशिश कर रहे 
घे । और सुनो ! रावण, कुम्भकरण, विभीषण इन तीनों ने दश-दश हजार वर्ष ब्रक्माजीका तप 
किया । रावण ने नौ माथ काट-काट कर उनके नाम पर होम कर डाला । बाद ब्रह्माजी आये 
और रावण से कहे कि तुमने गजब तप किया । जो जो इच्छा हो सो घर माँगो मैं बहुत 
प्रसन्न हँ. । रावण वोला कि ¦: 
“अमरत्व महं वृणे ।” 
भगवान्‌! प्राणीमात्रको मृत्यु से प्रबल भय है। इससे मैं अमर होना चाहता हूँ। 
हमको अमर कर दीजिए । इतना सुनकर ब्रह्माजी बोले कि 
“नास्ति सर्वामरत्वम्‌ !” 
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सब प्रकार से कोई अमर हो ही नहीं सकता | इससे :-- 
“वरमत्यद्‌ ब्ृणीष्वमे ।' 


कोई दूसरा बर मागो । रावण बोला--अच्छा, नर, वानर तो कोई चीज ही नहीं है। 


ये हमारा कर ही क्या सकते हैं। इन दोनों को छोडकर वाकी किसी से मैन मरूं। ब्रह्मा 
जी बोले 'एवमस्तु' ऐसा ही होगा । 


यदि ऐसा ही था तो ब्रह्मा जी को पहिले ही कह देना था कि अपरत्र छोडफर दूसरा 
बर मागो । ऐसा तो नहों कहा बल्कि पहले कहा कि जो चाहो सो मांगो। फिर जब 


उसने अमरत्व माँगा तो झट बदल गये । फिर उस वेचारे ने नर वानर छोड़कर माँगा तब 
'एवमस्तु' कहा । 


अब झुम्भकरण की पारी आई। जब उसको बर देने का विचार करने लगे तो देवताओं 
ने उनसे कहा कि इसको विचार कर बर देना नहो तो मुश्किल हो जायगा । फिर ब्रह्मा जी 
ने उन्हीं रोगों का पक्ष रिया। सरस्वती को बुलाकर कहा कि इस कुम्भकरण के 
जीभ पर तुम बेठ जाओ और ये देवता जैसा चाहते हैं वैसा बर माँग दो । इसकी जीभ पलटा 
कर बर भगवा दो । 

इतना ब्रा जी का बचन सुनकर सरस्वती कुम्भकरण की जीभ पर जा बेदी । जब इस 
प्रकार उस इम्मकरण को मोहित कर दिया गया फिर ब्रह्ञा जी बोले कि बेटा तुम्हारी अद्भ त 
कठिन तपशर्या से तुम पर मैं बहुत प्रसन्न हू । जो चाहो सो बर मागो) बस बह वेचारा 


अपने वश तो था ही नहीँ, जो मॉगना चाहता था सो तो कहाँ का कहाँ ही रह गया। सर- 
स्वती ने झट जीम घुमा दी और उसके मुँह से यह निकला कि :-- 


“स्वस्‌, वर्षाण्य नेकानि भवतस्तु बृणे वरम” । 


याने अनेक वर्षो' तक बेहोश निद्रा में पड़ा रुं यही वर माँगता हूं। यह सुनकर छिपे 
हुए देवता लोग तो ग्रुस्करा पडे और ब्रक्ञा जी झट बोल उ; कि--'एवमस्तु' ऐसा ही होगा । 


फिर उसका दक्ष हजार वर्ष तक तप द्वारा किया मनोरथ भग करके सरस्वती जी वहाँ से कूच 
कर गई याने उसकी जीम से अरग हो गई । 
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यह सुनकर रावण दंग हो गया फि यह तो बड़ा गजय हुआ । तना बेवक्ृफ तो मेरा 
भाई कुम्मकरण नहीं हे । उसने ऐसा गर क्यो माँगा । इसमें कुठ न कुळ दगाबाजी जरूर हुई 
हे और ब्रह्मा से बोली कि आपने अपने पनाती ( प्रपौत्र ) के साथ यह क्‍या व्यमदार किया 
तब उसके कहने सुनने से छः माह सोवेगा और एक दिन जागेगा । याने एफ वर्ष में दो दिन 
जागेगा, ऐसा किया गया । 


दम हजार वर्ष जिस भक्त ने ऐसा भयदूर तप किया, हद से ज्यादा विश्वास किया । 
्रशसावाद में उतना विद्यास कौन कर सकता हे परन्तु उसके तप के तरफ, मेहनत फे तरफ 
तो फुछ ध्यान ही नहीं दिया गया और क्या की क्या जालमाजी उस भोले भक्त कुम्भकरण 
के साथ रची गई। क्या चाइनेवाला था और क्या का फ्या वर माँग दिया गया । यटि 
ऐसा ही उसके साथ कपट ब्यवहार करना था तो पहले ही प्रकट कर देना था कि तप मत 
करो घर नहीं मिल सकेगा । उसको अंचता तो माथा पञ्ची करता या दूसरा घर देखता । 
यदि यह सौफ हुआ कि भारी शरीर पाला हे और लोगों के समान जगेगा तो झया खावेगा । 
नित्य जागने पर नित्य खाने की जरूरत पठगी सो कहाँ से आवेगा ! इसके लिए ब्रह्मा होते 
हुए भी चिन्ता की बया जरूरत थी ! क्योंकि जव सृष्टिकर्ता आप ही हैं, जब इतना बड़ा 
शरीर इसका आप ही ने बनाया हे, तो क्या उसके खाने के लिए इतनी सृष्टि नहीं फर दी 
जा सकती थी ? सारा ब्राण्ड रचने में मिहनत नहीं होती और एक दस हजार वर्ष तक तप 
करने वाले आश्रित फे लिए जो कि अपना रचा है, अपना अनन्य हे, अपनी ही चौथी पीढ़ी 
में है उसके लिए खाने की आफत मच जाती ! यदि यह शंका देवों फो हुई कि ग्राणियों 
को खा जायगा शायद इसी शंका से यह कपट रचना की गई हो तो अण्डा खानेवालों के 
लिए एक ही दिन में लाखों अंडे रचे जाते हैं, उनके भी तो रचनेवारे आप ही हैं। फिर 
दस हजार वर्ष हट्टी गळा देने वारे के लिए कुछ नवीन रचना नहीं कर दी जा सकती थी ! 
यदि ऐसे उसके खाने से, उसके वळ से भय था तो उसका शरीर ही छोटा फर देना था 
क्योंकि आप ही के हाथ में तो सव था। यदि देवों को भय हुआ था तो उनको डॉट देना 
था कि तुम लोग स्वाथी निर्दयी हो ऐसे तपस्वी कें साथ दगा करने आये हो और उस इम्भ- 
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करण के लिए नवीन इन्तजाम कर देना था। या उसके लिए सव इन्तजामों के साथ दूसरा 
लोक ही कल्पना कर देना था । जैसे श्री विष्णु भगवान ने पाँच ही मास तप करने वाले एक 
भ्रव नामक राजा के लड़के के लिए छत्तीस हजार वर्ष का राज्य दिया और एक नवीन भ्रव- 
लोक निर्माण करके उसको वहाँ मेज दिया हतने उच्च स्थान पर कि हर एक वहाँ जा ही नहीं 
सकता । इसी प्रकार उसके साथ सच्चा व्यवहार करके उसको हर-एक तरह से सुख पहुँचाना 


था। परन्तु यह न करके झट देवों के कहने से सरखती जी को जीभ पर बठा कर उस वेचारे 
भोळे की मति घुमा कर क्‍या का क्‍या वरदान दे दिया गया । 


यह ब्रक्ञा जी का अपने अनन्य भक्तों से व्यवहार हे । कुम्भकरण के समान भक्त से जव 
दगा किया जाता है तो जो उनकी सामान्य भक्ति करेगा या उनके भरोसे अयना भला चाहेगा 
या उनके भरोसे अपनी आत्मा का कल्याण चाहेगा उसको वहाँ कोन पूछता है। ऐसे भी 
निएकों के साथ इतनी दगाबाजी का व्यवहार जिस देव के द्वारा किय| जा रहा है। और 
यह कथा सुनकर फिर भी जो इनके भरोसे अपना भला चाहेगा या उद्धार चाहेगा या प्रशसा- 


वाद के भ्रम में पड़कर इनको श्री विष्णु भगवान के बराबर मानेगा बह तो कुम्भकरण के. 
समान घोखे में पडकर पीछे पछतावेगा । 


इन बातों को भूल मत जाना । मजाक मत समझ लेना यह श्री बाल्मीकीय रामायण 
उचरकाण्ड में श्रीयरूनि राज का निर्णय हे जो तुमको समझा रहा हूँ। श्रतियों में लिखा 
है कि: हु 


“योवे ब्रह्माणं विदधाति पूर्व योवेवेदांश्व प्रहिणोति तस्मै । 
तंहि देवं आस्म बुद्धि प्रसाद सुमुक्षुवेशरणमहंग्रपद्ये ॥ 
इसका अर्थ यह हुआ कि जिस परमात्मा श्रीपति ने ब्क्षा को उत्पन्न करके वेद पढाया | 
जो अपनी निहेंतुक कृपा ही से प्रसन्न होते हैं मोध के लिए उन्हीं के शरण होता हुँ । 
इसी का नाम यथार्थवाढ है । 


बस यदि तुमको मोक्ष लेना है, संसार से पार होना है 
ता मब अम, खट-पट बिलकुल हटाकर श्री प्रमोद वन विद्दारी का एक अवलम्ब पकड लो 
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इससे शरणागत के लिए जो अनन्य गति होना चाहिए। यह आऊार तुम में आ जावेगा। 
चस इसी शरीर के अन्त में तुम्दारी विजय ₹ फिर समार चक्र में नहीं पडोगे । 


ब्रह्मा जी के बाबत जो प्रणसावाद हे और यवा्थयाद है सो तुमको समकाया है। अस 
श्री शिवजी के बाबत शास्त्रों मे जो प्रणसायाद हे उसे नुमो बताता ईं। फिर यथाथ 
क्या है उसका निर्णय शास्त्रों के जरिये समझाता 9ूँ। सो ध्यान देकर एकाग्र चित्त से 
ईर्ष्या-दप हटाकर अपने कल्याण के लिए श्रवण करो । 


शास्त्रों मे दो प्रकार फे विषय रहते हैं। जिनमें एक का नाम प्रशसावाद हे उसी झो 
वेदवाद भी कहते हैं। दूसरे का नाम ययार्थवाद हे । प्रशंसावाद किसको कहते है और 
यथार्थवाद किसको कहते है इसका अच्छी तरह से कह चुका हृ । फिर भी थोड में और ममभा 
देता ई सो घ्यान देकर सुनो ! 


छोटी चीज को, थोडी वस्तु को बहुत बढा करके कहना, हद्द से ज्यादा प्रासा करना 
इसी का नाम प्रशंसावाद अथवा घेदवाट हे। जो जसा हे उसको वेसा ही कहने का नाम 
यथार्थवाद हे। जसे श्रीमद्भागवत के छठं स्कन्ध मे लिखा हे कि चित्रकतु राजा की एक 
करोड स्त्रियां थीं । बस इसी को अशंसावाद समझो । क्योंकि एक मनुष्य के एक करोड 
स्त्रियाँ कभी हो ही नहीं सकती हैं। भगवान ने भी मचुष्य लीला करके विवाह किया । 
उनकी भी सोलह हजार एक सी आठ पटरानियों लिखी है। फिर एक मनुष्य के एक करोड़ 
स्त्रिया कैसी हो सकती है। परन्तु बेद न्यास जी चित्रकेतु राजा को एक करोड स्त्रियों थीं 
मसा लिखा है :-- 


“तस्य भार्या सह्राणां सहस्राणि दशा भवन! । 


यदि कहें कि मुनि होकर वेद व्यास जी ने झूठा क्यों लिखा तो इतने बड़ सर्वज्ञ ऋषि 
को झूठा कह भी नहीं सकते ओर एक मचुष्य को एक करोड स्त्रियाँ थी यह कभी नही हो 
सकता इससे यही कह सकते दें कि थोड़ी चीजको बहुत कहने का भी शास्त्र का एक तरीका 
है। अथवा चित्रकेतु क्के पास कुछ विशेष स्त्रियाँ होंगी । कपि ने और प्रशसा कर दी 
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अर्थात्‌ बढाकर कह दिया। इसी का नाम प्रशंसावाद है इसी से व्यास जी ने लिखा । और 
भी सुनो !-- 


राजा नुग की कथा में यह बात आई है कि !-- 
यावत्यः सिकताभूमौ, यावत्यो दिवि तारकाः । 
यावत्यो वर्ष धाराश्च तावतीरददस्म गाः ॥ 


इस इलोक का यह अर्थ हुआ कि प्रथ्वी में जितने बालू के कण हैं, आकाश में जितने 
तारे हैं, वर्षा के जितने वून्द हैं उतनी ही गेया राजा नृग ने दान किया था। अब इस कथा 
को निराली अठ के अतिरिक्त कोई क्या कह सकता है ! क्योंकि इतनी गायों की तो जगत 
में सृष्टि ही नहीं है फिर कोई दान कहाँ से कर सकता है! और नृग प्रसग में लिखा ऐसा 
ही है। फिर यदि सच्चा कहें तो नहीं बनता और झूठ कहें तो भी नहीं बनता । अतः इस 
प्रसंग को यही कह सकते हैं कि प्रशसावाद है । और सुनो :-- 


“रहा न नगर वसन घृत तेला । बाढ़ी पूँछ कीन्ह कपि खेला ।” 


इस चौपाई में श्री तुलसीदास जी कहते हैं--जब श्री हनुमान जी ने अपनो पूँछ बढ़ाई तो 
उसमें इतना तेल घी, और वस्त्र लगाया गया कि लकापुरी मात्र में वस्त्र, घी और तेल इछ 
भी नही रह गया । सोचने की बात हे कि ऐसा कब हो सकता है कि सारी लंकापुरी के वस्त्र 


घी, तेल समाप्त हो गया होगा । परन्तु प्रसिद्ध महात्मा श्री गोस्वामी जी ने लिखा तो हे । 
इससे कह सकते हैं कि थोडे को कहुत कहने की भी शास्त्नों में पद्धति है । 


तुम अब समम गये होगे कि शास्त्रों में सामान्य चीजों को भी बहुत बढाकर कहने 
की प्रथा हे जिसके लिए दो तीन नजीर ऊपर दे चुके हैं। ऐसी और भी अनेक कथाएँ हैं 
जिनको विस्तार भय के कारण नहीं बता रहा हू । 

यह सव कहने का सारांश यह हुआ कि जसे राजा चित्रकेतु और राजा नृग की कथाओं 
में थोडी चीज की हद से ज्यादा प्रशंसा की गई। बस उसी प्रकार वेद, इतिहास, पुराणों में 
औपति को छोडकर याने ठक्ष्मी पति को छोडकर जहाँ-जहाँ दूसरे देवताओं को भगवान 
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इससे शरणागत के लिए जा अनन्य गति होना चाहिए। यह आझार तुम में आ जावेगा। 
नस उसी शरीर के अन्त भे तुम्हारी विजय है फिर समार चक्र में नहीं पटोगे । 


बर्मा जी के बाबत जो प्रश्नंसावाद हे और यथार्थयाद है मो तुमफों समझाया है । था 
श्री शियजी के बावत शास्त्रों में जो प्रशंसायाद है उसे तुमको बताता ई। फिर यथार्थ 
क्या हे उसका निर्णय शास्त्रों के जरिये ममझाता हैं। मो ध्यान देकर एकाग्र चित्त मे 
ईर्ष्या-दप हटाकर अपने कल्याण के लिए श्रपण करो । 


शास्त्रों में दो प्रकार के प्िपय रहते है। जिनमें एफ का नाम प्रशसावाद हें उसी को 
घेदवाढ भी फहते हैं। दूसरे का नाम ययार्थवाद हैं। प्रञ्नंसायाद फिसको कहते है और 
यथार्थवाद किमको कहते हैं इसको अच्छी तरह से कह चुका ह । फिर भी थाड में और समका 
देता हं सो ध्यान देकर सुनो ! 


छोटी चीज फो, थोडी वस्तु फो चएुत बढा करके कहना, हइ से ज्यादा प्रशंसा करना 
इसी का नाम प्रशंसावाद अथवा वेदवाद है। जो जैसा है उसको येसा ही कहने का नाम 
यथार्थवाद हे। जसे श्रीमद्भागवत के छठ स्कन्ध में लिखा हे कि नित्रकतु राजा की एक 
करोड स्त्रियाँ थी । वस इसी को प्रदांसावाद समझो । क्योकि एक मनुष्य के एक करोड 
त्रया कभी हो ही नही सकती हैं। भगवान ने भी मचुष्य लीला करके विवाह किया । 
उनकी भी सोलह हजार एक सी आठ पटरानियाँ लिखी हैं। फिर एक मनुष्य के एक करोड 
स्त्रियां कसी हो सकती हैं। परन्तु वेद व्यास जी चित्रकेतु राजा को एक करोड स्त्रियों श्रीं 
रेसा लिखा है :-- 


“तस्य भार्या सहस्राणां सहस्राणि दशा भवन्‌’ । 


यदि कहें कि सुनि होकर वेद व्यास जी ने झूठा क्‍यों लिखा तो इतने बड़ सर्वज्ञ ऋषि 
को झडा कह भी नहीं सकते और एक मजुष्य को एक करोड़ स्त्रियाँ थी यह कभी नही हो 
सकता इससे यही कह सकते दें कि थोड़ी चीजको वहुत कहने का भी शास्त्र का एक तरीका 
है। अथवा चित्रकेतु क्के पास कुछ विक्षेप स्त्रियाँ होंगी । ऋषि ने और प्रशंसा कर दो 
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अथात्‌ बढाकर कह दिया । इसी का नाम अशंसावाद है इसी से व्यास जी ने लिखा । और 
भी सुनो !--- 
राजा नृग की कथा में यह बात आई है कि $-- 
यावत्यः सिकताभूमौ, यावत्यो दिवि तारकाः । 
यावत्यो वर्ष धाराश्च तावतीरददंस्म गाः ॥ 


इस इलोक का यह अर्थ हुआ कि एध्वी में जितने बालू कें कण हैं, आकाश में जितने 
हारे हैं, वर्षा के जितने बृन्द हैं उतनी ही गेया राजा नृग ने दान किया था) अव इस कथा 
फो निराली झूठ के अतिरिक्त कोई कया कह सकता हे ! क्योंकि इतनी गायों की तो जगत 
भै सृष्टि ही नहीं है फिर कोई दान कहाँ से कर सकता है? और नृग प्रसग में लिखा ऐसा 
ही हे। फिर यदि सच्या कहें तो नहीं बनता और झूठ कहें तो भी नहीं बनता । अतः इस 
प्रसंग को यही कह सकते हैं कि प्रशसावाद हे । और सुनो :-- 


“रहा न नगर वसन त्रत तेला । बाही पूँछ कीन्ह कपि खेला ।” 


इस चोपाई में श्री तुलसीदाम जी कहते हैं--जब श्री हनुमान जी ने अपनी पूंछ बढ़ाई तो 
उसमें इतना तेल घी, और वस्त्र लगाया गया कि लकापुरी मात्र में वस्त्र, धी और तेल इछ 
भी नहीं रह गया । सोचने की बात है कि ऐसा कब हो सकता हे कि सारी लंकापुरी के वस्त्र 
घी, तेल समाप्त हो गया होगा । परन्तु प्रसिद्ध महात्मा श्री गोस्वामी जी ने लिखा तो है । 
इससे कह सकते हें कि थोडे को कहुत कहने को भी शास्स्तों में पद्धति है । 


तुम अब समक गये होगे कि शास्त्रों में सामान्य चीजों को भी बहुत बढ़ाकर कहने 


की प्रथा है जिसके लिए दो तीन नजीर उपर दे चुके हैं। ऐसी और भी अनेक कथाएं हैं 
जिनको विस्तार भय के कारण नहीं बता रहा ई । 


, यह सब कहने का सारांश यह हुआ कि जेसे राजा चित्रकेत और राजा नृम की कथाओं 
में थोडी चीज की इद से ज्यादा प्रशंसा की गई । वस उसी प्रकार वेद, इतिहास, पुराणो में 
श्रीपति को छोडकर याने लक्ष्मी पति को छोडकर जहाँ-जहाँ दूसरे 


देवताओं को 
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घताया गया है दूसरे देवों से छुक्ति बताई हे वह बिलकुल प्रशंसामाद हे ऐसा समझो । विना 
श्री रघुनाथ जी के कोई भी देव किसी फाल में भी प्रश्न नहीं ठहर सकता । ओर बिना श्री 
सीतारामजी के श्री चरण शरण के कभी भी किसी को आज तक न मुक्ति हुई हे और न कर्मी 
हो सकती हे । 

इसी प्रसंग मे इन्द्र, खरय ब्रह्मा इन देवों के लिए जो शास्त्रा मे प्रशसावाद हे सो तुमको 
फहकफर समा चुका हं । अब श्रीमान शकर जी के वावत शास्त्रा में जो प्रण॑ंसावाद हैँ 
उसको पहिले सक्षेप मे जनाकर यथार्थवाद कया हे उसको शास्त्रों द्वारा निणय करके अच्छी तरह 
सममाता हूँ सो ध्यान देकर सुनो :- 

एक जगह ऐसा लिखा है कि शिवजी की महिमा श्रो वकृण्ठनाथ जी भी नहों जान सकते । 
एक मन्त्र में लिखा है कि!--“रुद्र्धनारायणः” याने शिवजी भो नारायण हो हैं। एक जगह 
आया है-भगवान कहते है कि-"रुद्राणा शंकरुचास्मि” । याने रुठ्रो में शकर म॑ ही हूं । बहुत 
जगह लिखा है कि बर्मा विष्णु, महेश ये तीनों एक ही हे । इनमे जो भेद नहीं देसता है 
उसको शान्ति प्राप्त होती है। एक जगह लिखा हे फि भगवान ने शिवजी की पूजा करके 
इनास मे सुदर्शन चक्र को पाया था | एक जगह लिखा है कि “शकर भजन विना नर, भक्ति न 
पावे मोर” । एक जगह लिखा हे फि भगवान उमापति के भजन से, उनकी प्रमादी भस्म 
रुद्राक्ष के धारण से जरूर घुक्ति हो जाती हे। फिर लिखा हे कि :- 


जे रामेशवर दर्शन करिहहि । कुळ समेत भत्र सागर तरिहहिं ॥ 


याने जो रामेश्वर का दर्शन करेगा सो कुल के साथ संसार सागर से तर जायगा । बहुत 
जगह लिखा है कि शिवजी ही परतन हैं भगवान उनसे छोट हैं इत्यादि अनेऊ वाक्य शिवजी 
महाराज के बाबत हद्द से ज्यादा शाखो में प्रशंसा करने वाले हे। अब इन सभी वाक्यो का 
आगे अच्छी तरह विचार करता हे । पूर्वोक्त वाक्यो के अनुसार यदि शिवजी महाराज भग- 
घान होते तो एथ्वी का भार उतारने के लिये सब देवो के साथ परमात्मा को हृढ़ने नही 
जाते और ;-- 
हरि व्यापक सर्वत्र समाना । प्रेस ते प्रगट होहिं में जाना ॥ 
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यह नहीं कहते । भगवान के बरावर भी होते तो पृथ्वी का भार उतारने का काम आप 
खुद कर लेते । भगवान से बड भी होते तो पृथ्वी का भार उतार देते परन्तु ऐसा नहीं हुआ । 
इससे यह मालूम होता है कि जहाँ-जहाँ लिखा है कि तीनों देव घरावर हें अथवा शिवजी ही 
बडे हैं। ये सब नृग की गायों की कथा के समान प्रशंसा मात्र हे किन्तु यथार्थ नही हे । 
श्री रामायण श्रीमह्भागवत वगेरह दिव्य ग्रन्थों में देखने सुनने में आता है कि जव-जव पृथ्वी 
पर भार पड़ा तब-तब ब्रह्माजी, शिवजी बगेरह देवगण मिलकर परमात्मा की शरण हुए आकाश 
बाणी हुई कि है देवताओं! मत डरो' तुम लोगों के लिये मैं मनुष्य वेश धारण करके नर 
चरित्र करते हुए तुम्हारा सव दुख दूर करूंगा ।” इन वातों से स्पष्ट मालूम पडता है कि 


तीनों देव कभी भी एक नहीं हो सकते हैं न श्रीपति से ब्रा शिव कमी बड हो सकते हैं । 
और सुनो ! एक इकासुर राक्षस था जिसे भस्मासुर भी कहते हैं। उसको शिवजी महा- 
राज वरदान देकर खुद भी सकट में पडे थे । जब हर-एक उपायों से थक गये तो भगवान 
को पुकारा, पुकार सुनते ही परम दयाल भगवान ने उस दुष्ट का नाश करवाया और शिवजी 
महाराज को संकट से बचाया । अब सोचने की बात है कि यदि शिवजी महाराज भगवान से 
ˆ घडे होते या भगवान के बराबर भी होते तो बेकुण्डनाथ की शरण जाने की कौन सी आव- 
इयकता थी और ये जो लिखा हे कि शिवजी भी नारायण हैं यह भी प्रशंसा मात्र है क्योंकि 
भी रामायण में एक कथा आई है कि श्रीरामजी को श्री जानकी जी के विरह में जहाँ-तहां 
जंगलों में घूमते देखकर सतीजी को भ्रम हुआ। शिवजी ने समकाया कि प्रश्न का चरित्र 
विलक्षण है तुम भ्रम सत करो । चे परबह हैं नर नाव्य कर रहे हैं अथवा आश्रित विरह से 
व्याकर हो रहे हैं। बहुत सममाने पर भी जब सतीजी का सन्देह नहीं गया तो वह श्रीराम 
जी की परीक्षा लेने के लिए श्री जानकीजी का रूप घरकर जगर में बैठ 'गई श्रीरामजी ने 


देखते ही पूछा कि आप अकेली क्यों सटी शिवजी महाराज कहां हैं। इतना वचन सुनकर 
लज्जित होकर सतीजी श्री जानकीजी का रूप 


छोडकर अपना पहिला रूप धारण करके शिवजी 
के पास आई । शिवजी भ्यान करके सब बात 


जान गये । फिर !-- 
“शिव संकल्प कोन्ह सन माहीं। यह तनु सती भेंट अब नाहीं ॥” 
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याने शिवजी ने सकल्य किया कि हे सतीजी ! ये जो तुम्हारा शरीर है उससे पति पत्नी का 
भाव नहीं रहेगा क्योंकि आपने प्रीजानफी माता का रूप धारण कर लिया है। ऐसा कहकर 
सतीजी को त्याग दिया। अय यहाँ सोचने की बात हे कि यदि शियजी महाराज नारायण 
होते तो इस तरह का संफल्प कैसे करते । क्योकि नारायण मे और शियजी में तो अभेद 
होना चाहिए था। थोरी देर के लिये यदि सतीजी ने श्रीसीताज़ी का रूप ही धारण कर 
लिया तो इससे क्या १ जय कि श्रुति वाक्य शिवजी को नारायण कहता ह इसके अनुसार तो 
एकता ही ठहरती थी । परन्तु श्री शिवजी महाराज ने तो माता भाव ही माना । यहो कहा 
कि तुमने श्रीसीताजी का रूप धारण कर लिया इससे हमारी माता ठहर गई । तो अब हमारा 
तुम्हारी स्त्री पति का व्यवहार कैसे हो सकता हे । इस कथा से यह खुलासा मालूम पठता है 
कि शिवजी को शास्त्रों में जो नारायण कहा है यह सिर्फ प्रशंसा मात्र हे । यथार्थ मे शिवजी 
परब्र नहीं । 


और यह जो रिसा है कि “रुद्राणा शकर श्राउस्मि |” रुद्रो मे शकर मै ह यह मो वसा 
ही है कि जैसा भगवान कहते हैं कि देवों मे इन्र मं ही हूँ । कहा तो कि देवो मे इन्द्र म 
ई परन्तु जब गोप लोग इन्द्र की पूजा करने को उद्यत हुए थ तो भगयान ने सुद इन्द्र की पूजा 
छुड़ा कर अपनी पुजा कराई थी । यहा भी उसी तरह की बात है । जब कि रुद्रो मे शंकर 
जी खुद भगवान ही है, यह वात यदि बिलकुल सही हे तो फिर शोणितपुर में बाणासुर के 
प्रसंग में भगवान से और शंकरजी से भयंकर लडाई क्यों हुई ! कहीं भगवान भगवान में भी 
लड़ाई हो सकती है! फिर वहां भगवान की विजय हुई और शिवजी का पराजय हुआ । 
शिवजी महाराज ने भगवान की स्तुति की और कहा कि :-- 


“अहं व्रह्मा थ विवुधा सुनयश्चा मलाशयाः । 
सर्वात्मनाघ्रपन्नास्त्वा मात्मानं शुरुमीश्वरम्‌ ॥ 
याने शिवजी कहते हैं कि हे भगवान ! मै, ब्रह्मा और देवगण सब आपके आश्रित होकर 
रहते हैं क्यो कि आप भिय के भी प्रिय हैं। इम कथा से विदित होता हे कि पूवोक्त वाक्य 
विभूपित मात्र है वास्तव में नही है । यथार्थ होता तो लड़ाई नही होती । 


~ 


(८६ ) 
ब्रह्म जी जब बछड़ों और खालों को चुरा ले गये थे तो स्वयं कृष्ण जी ने ग्वालों और 
बछड़ों का रूप घारण कर लिया था एक वर्ष तक ग्वारी का रूप धारण करके आप रहे । 
जिन ग्वालों का रूप स्वय भगवान ने घारण किया था उनके साथ एक वर्ष मे एक दिन भी 
_ खिल में लडाई नहीं हुई । होय तो कैसे होय, जब हजारो आप हीं बन गये थ तो आप ही 
'आप में लडाई केसे हो सकती है और वाणासुर के प्रसग में शिव जी से लड़ाई तो हुई है । 
|इससे यह विदित होता है कि ऐकलावाद सिफ प्रशसा मात्र ही है यथार्थ नहीं है । 


पुराणों में बह्मा जी और शिव जी को भगवान बताया है उसका भाव ये है किमक्षा में 
परमात्मा ने विशेष शक्ति दी है जिससे वे सृष्टि करते हैं इसीसे उनको आदर करके शास्रों मे 
भगवान कहा है । इसी प्रकार शिवजी महाराज में भी परमात्मा ने विशेष शक्ति दी हे यथार्थ 
में न ये भगवान के बराबर हैं और न भगवान ही हैं। क्यों कि सारा ब्रह्माण्ड माया का 
रचा हुआ है | उसमाया के परश ब्रह्मा से लेकर चीटी तक जीव मात्र है। वह साया 


एक भगवान श्रीपति से सदा डरती है। चाकी सब के सब उस माया में मोहे हुए हैं। जसे 
` श्री तुलसीदास जी कहते हैं कि !-- 


शिव विरंचि कहें मोहई, को है बपुरा आन । 
अस विचार के भजहि मुनि, माया पति भगवान ॥ 


गीता में अजुन को जब भगवान ने दिव्य नेत्र दिये तो अजुन ने भी भगवान की स्तुति 
करते हुए कहा ।-- ८.५. % र 


“पितासि लोकस्य चराचरस्य, त्वमस्य पूज्यश्च शुरुगेरीयान्‌ । 
न खत्समो अस्त्य भ्यधिकः कुतोऽन्यो, लोक त्रयेऽप्य तिम प्रभाव ॥ 


कि ६ ! चराचर लोक के पिता आप हैं आपके बराबर कोई नहीं है फिर आप 
से अधिक केसे हो सकता है। तीनों लोक में भी आपके ग्रमाव के बराबर किती को उपमा 
नहीं दी जा सकती हे । आएकी देह के एक कोले मे सारा भग्नाण्ड दिख रहा है। एक 


तरफ नरा, एक तरफ रुद्र, एक तरफ चाकी देच गण-नजर आ रहे हैं। 5 
२२ 


( ६० ) 
जब कि दिव्य दृष्टि पाकर अजुन जी कहते हैं कि आपके उरावर तीनों लोकों में कोर 
नही हे फिर अधिक केसे हो सकता हैं तो दूसरों के कहने से शिवजी, त्रप्ताजी भगवान के 
बरात्र फेरे हो सकते हैं ? इन प्रसंगो से यही समम में आता हे झि जहाँ-जहाँ ब्रह शिव फो 
भगयान के घरावर बताया हे यह सिर्फ अश्यंसावाद हे । देवों में इन्द्र मैं हँ, रुठों में शकर 
मैं हूं, पाण्डवां में अजुन मै है, देवर्षिओं में नारद मैं है, घोडो मे उच्चेःश्रवा मैं हूं, जलः 
जन्तुआं में मगर मैं हूँ, जंगली जन्तुञओ मे दार मैं हैँ, याया मे थी कृष्ण मै £, इन सभी जगह 
मैं मै हूं भगवान बोले हे । मैं हूं कहने से उच्चःश्ररा घोटा या मगर या शर श्री कृष्ण 
जी के घरावर नही माना जाता । “अर्जुन मैं ह” यह भगवान के कहने से अर्जुन परत्र 
नही माने जाते। “मगर में हट” यह कहने से मगर की उपासना कोई नही करता । इस 
विभूति योग मे भगवान ने बहुत जगह “म हू-मैं इ? कहा हें परन्तु जो यह कहा है. किं 
यादवों में “श्री कृष्ण जी मैं हु” बस असली भगवान यह € । इनका जन्म विलक्षण हैं । 
बाकी सब में थोड़ी-थोडी शक्ति दिये-हुए टैं। काम हो जाने पर शक्ति ले लेते हें। शक्ति 
ले लेने के वाद उनसे कुछ भी नहीं हो सकता है। जसे अजुन की शक्ति ले लिए बाढ, 
फिर दो-चार गोपों ने अर्जुन को पराजित कर दिया । फाम करने को परशुरामजी में शक्ति 
दिये थे। काम हो जाने फे बाद अपनी शक्ति सींचली । परशुराम जी ज्यों के त्यों रह 
गये । भगवान के दो प्रकार के अवतार होते हैं एक मुख्य, और दूसरा आवेश । श्री रामजी, 
श्रीकृष्ण जी, श्री नरसिहजी, श्री वामन जी, श्री इयग्रीव जी, श्री वाराह जी, श्री मत्स्य जी, 
श्री कच्छप जी, ये भगवान फे झुख्य अवतार हें और घाकी जितने हैं जिनकी अवतारो में 
गिनती है वे सव जीव हैं। उनमें काम करने की भगवान फे तरफ से शक्ति दी जाती है 
और काम दो जाने पर शक्ति ठेली जाती है। वस इसी तरह से ब्रह्माजी और शिवजी को भी 
आविश अवतार समको जैसे “ऐरावत हाथी मैं ह ।” यह कहने से ऐरावत हाथी और श्रीकृष्ण 
जी एक नहीं हो सकते। इसी प्रकार “इन्द्र” “रुद्र” मैं हु यह कहने मात्र से भगवान श्री 
कृष्णजी के बराबर रुद्रादिक देव कभी भी नहीं हो सकते । अतः भगवान के घरावर ब्रम शिवजी 
है ; इस भ्रम में कभी भी नहीं पड़ना चाहिये, और कहीं कहीं जो हा लिखा हे कि इन तीनो 
देवों में जो भेदभाव नहीं देखता है सो शान्ति पाता ह ; यह भी सिर्फ कहने ही मात्र का है । 


( ६१ ) 


एक प्राचीन कथा है कि मुनियो में शंका हुई कि तीनों देवों तें वडा कौन हे और किस 
के भजन से शान्ति प्राप्त हो सकेगी तथा अनन्त अपराध सहने की शक्ति किस में है! इस 
बात का निर्णय करने के लिए भृगु सनि को मेजा। ब्रक्षाजी शिवजी और भगवान की 
परीक्षा उन्होंने की । निर्णय करने के समय झुनियोँ से आकर भृगुजी ने कहा--भ्रह्म और 
लव तमोगुण से मरे हुए हैं। सामान्य अपराध से भी वे लोग क्रोध मे आ जाते है। इस 
जीव में अनन्त अपराध भरे हुए हैं फिर केसे इतने अपराधों को सहकर इसका भला कर सकेंगे १ 


भगवान श्री वासुदेव वेकुण्ठपति श्री साकेत बिहारी ही अनन्त अपराधों को क्षमा करके 
आश्रितो का सदा के लिये कल्याण कर सकते हें । 


है घुनियो ! हमारे निर्णय करने से यही मालूम हुआ कि तीनों में सर्वगुण सम्पन्न, 
परमात्मा के रुक्षण बारे, क्षमा सागर, शान्त मूर्ति, युप्नक्षुओं के उपासना करने के योग्य 
सिफ श्री विष्णु भगवान ही हैं। इस प्रकार भृशु झुनि की बातें सुनकर “अधिक मेनिरे 


विष्णुस्‌" श्री विष्णु भगवान को हदी झुनियाँ ने अधिक माना याने अधिक ( बड़ा ) निश्चय 
किया । 


जब कि यह कथा प्रसिद्ध है। विस्तार से वर्णन की गई दै तो केसे कह सकते हैं कि 
दीनो में भेद भाष नहीं दै! फिर वारमीकीय रामायण के बालकाण्ड में श्री रामजी- 
परशुरामज्जी के सवाद में एक और इतिहास है कि देवों ने ब्रक्षाजी से पूछा कि शिवजी और 
भगवान इन दोनों में बड़ कौन हैं! ब्रक्षाजी ने कहा कि ये दोनों युद्ध करें जिसकी जीत होय 
सो बड़ा ओर जिसकी हार होय सो छोटा ! इतना कहकर ब्रह्माजी ने दोनों का आवाहन 
किया। विश्वकर्मा से कह कर दो धनुष दिलाये। कितो तरह दोनों में विरोध उत्पन्न 
किया गया । भयकर युद्ध भी शुरू हुआ । बाद विष्णु भगवान के पराक्रम से शिवजी का 
धनुप काम करने में असमर्थ हो गया । अपने धनुष को यह दुर्दशा देखकर शिवजी कुछ दूसरी 
शक्ति का प्रयोग करने रुगे फिर विष्णु भगवान ने “हुंकार” शब्द से शिवजी को डाटा । 
चाद शिवजी भी बिलकुल असमर्थ हो गये । जत्र शिवजी की शक्ति बिलकुल निकम्मी हो गई 
तो उन्होंने अपनी तीमरी आँख खोली बह भी मगवान के उपर कुछ काम न सर सकी । 


( ६४२ ) 


देवताओं ने प्रार्थना कर युद्ध को बन्द करा दिया । उस वक्त भी देवता और ऋषि लोगों ने 
श्री विष्णु भगयान को ही अधिक माना । यह ब्लोक हैं फि: 


“जुम्मितं तु धुर प्टवा शैवं विष्णु पराक्रमैः । 
हुंकारेण महादेव स्तम्भितोऽथ त्रिकोचनः ॥” 


इलोक का भाव उपर कह चुके हैं। यह कथा थी परशुराम जी ने श्रीरामजी से कहा हे 
कि हे श्रीरामजी ! जो घच्ुप आप तोड आये हें वह वही धनुप था जिससे शिवजी ने युद्ध 
किया था । चिना परमात्मा के उस धुप को कोई नहीं तोड सकता था। मेरे हाथ'में जा 
अनुप हे इससे श्री विष्णु भगवान ने युद्ध किया था 


कहने का सारांश यह हुआ कि जब ऐसी-ऐसी कथाएँ प्रसिद्ध हैं। तो दो-चार टुकरे 
अशसावाद के लेकर केसे कह सकते हैं कि अगवान श्री पति के घरावर ब्रह्मा और शिवजी भी 
ज । इससे तीनों देव कभी एक नही हो सकते हैं। बडे तो लक्ष्मीपति ही हें। उन्हीं को 
वेदों में पर्रम निर्णय किया दे। उन्हीं की आज्ञाचुसार, उन्हीं की दी हुई शक्ति से ब्रह्मा जी 
सृष्टि करते हैं। और शिवजी सहार करते हें। वे भगवान खुद अनेक अवतार धारण करके « 
आश्रितां की रक्षा करते हैं। वेदों में नाम तो चहुत से देवों फा हे। परन्तु नाम आने मात्र 
ही से कोई भगवान के घरावर नहीं हो सकते । वेदों में तो ऐसी चीज कौन है जिसकी नाम 
नहीं हे! इससे वे 'परत्रह्म थोडे ही हो सकते हैं, जब कि स्पष्ट शब्दों में वेद कहता 
द्वैकिः-- | 


“हीश्व लक्ष्मीश्च ते पत्न्यो” । 


लक्ष्मी जीके जो पति हैं वे ही पर हें । इस वाक्य के अनुसार लक्ष्मी पतित्व तो 
श्रीनाथ जी के सिवा और किसी पर घट ही गही सकता । फिर दूसरा परब्रह्म केसे हो सकता 
हे ! यज्ञां में देवताओ का पूजन करके अल्पन्ञ सामान्य अधिकारी स्वगे की चाहना करते हे |. 
ऊँचा फल क्या है! ऊँची भक्ति किसकी है! इन बातो को जो नहीं समझ पाये हैं उन्हीं 
सामान्य अधिकारियों के लिए जहाँ-तहाँ देवताओ की आराधना का विधान किया हे। जो 


( ६३) 
एँचे फल को; ऊँचे विषय को समझ कर भगवान के शरण हुए मुर्त लोग हैं उनको इन 
प्राकृत विषयो से क्या जरूरत ! यद्यपि ग्रशसावाद में कहा हे कि कहीं भी जल बरसे तो 
समुद्र में पहुंचता है। उसी तरह किसी देव को नमस्कार करे तो भगवान को पहुंचता है । 


परन्तु इस प्रशसावाद को भगवान श्री कृष्ण जी ने गीता जी के यथार्थवाद में खण्डन कर दिया 
है। भगवान ने स्पष्ट कह दिया कि !--- 


* यान्ति देवब्रता देवान्‌ यान्ति मद्याजिनोऽपि माम्‌” । 


याने देवताओं को पूजने वाले देव लोक में जाते हें और हमको पूजने वाले हमारे लोक 
को जाते हैं । 


“कामेस्तेस्तेहत ज्ञानाः प्रप्यन्तेऽन्यदेचता । 
तं तं नियममास्थाय प्रकृत्या नियताः स्वया ॥” 


हे अजुन ! कामनाओ से जिन लोगो का ज्ञान हरण हो जाता है वे लोग हमको छोड- 
फर दूसरे देवताओ का मजन करते हैं। उन देवताओ से जो फल वें लोग पाते हैं घह फेल 
नाशवांन दोता है। इससे साराश यह आया कि भगवान के बराबर मा, रुद्रादिक कोई भी 


देवता नहीं हो सकते हैं। इससे पुप्नक्षुओं को सदा श्री सरयू तट बिहारी का ही भजन, 
स्मरण आदि करना चाहिये । 


कहीं-कहीं प्रशसावाद में ऐसा जो लिखा है कि शिवजी की महिमा भगवान भी नहीं 
जानते हैं या शिवजी का अन्त भगवान ने भी नहीं पाया यह निराला तामस प्रसंग है । शिवजी 
की बडाई बढाने के लिए लिख दिया है। जैसे देवताओं को--शिवली को इलाहल जहर 


पिलाना था। इससे उन्हीं लोगों ने इद से ज्यादा प्रशंसा अपना काम लेने के लिए की और 

उन्हीं लोगों ने कहा कि आप की महिमा भगवान भी नहीं जान सकते । अपना मतलब लेने 

क लिए उन लोगों की ऐसी बातें सुनकर जहर पीने के पढिले शिवजी महाराज ने पार्वतीजी 
कहा-- 


१ 


हे देवी ! जीवों पर दया करने से सर्वात्मा हरि प्रसन्न होते हैं। जब इरि प्रसन्न होते 


( ६४ ) 

हैं तो चराचर प्रसन्न होता हे और मैं भी प्रसन्न होता ह । इसका आशय यह हुआ कि 
तुरन्त ही इन देवों से की हुई जो अपनी वडाई है और भगयान की छोटाई है यह नहीं 
सहकर उसका खण्डन करके उसी वक्त कह दिया कि भगयान हीं के प्रसन्न होने में हम सः 
प्रसन्न होते हैं। जव भगवान के ही प्रसन्न होने में सव की प्रसन्नता है तव तो भगवान ही 
सबसे बड़े ठहरे और जहाँ कहीं ऐसी-ऐसी थोथी बातें आवं जिनमें भगवान को छोटा 
बताया हो और दूसरे देवों को बडा बताया हो वे सभी प्रसग विल्कुल अशसावाद मात्र ही 
समझना चाहिए। हजारों जगह कथा हे कि कई बार ब्रह्मा, रुद्रादिकों ने संकट में पढ़-पढ़ 
कर लक्ष्मीपति को पुकारा और उस दयाल ने आ-आकर इन सवो की रक्षा की । 


पुराणों में कथा है कि मह्या के पाँच मस्तक थे। किसी कारण से क्रोध में आकर शिवजी 
ने एक माथा उनका काट लिया। इससे उनको पातक लगा। उससे भी भगवान ने ही 
रक्षा की । मधुर्केटभ राक्षस ने ब्रह्माजी पर आक्रमण किया । फिर ब्रह्माजी ने भगवान कों 
पुकारा । भगवान ने मधुकेटभ को मारकर उनकी रक्षा की तभी से भगवान का नाम मधु- 
केटभारि पड़ा । प्रशंसावाद के तामस प्रकरण में ऐसा भी लिखा है कि भगवान ने शिवजी 
को पूजकर इनाम में सुदशन चक्र को पाया था। क्या कहें! जहाँ प्रशंसावाद की शैली 
शुरू होती है वहां गजबकर डालती है। जव कि उपनिषदों में भगवान का रूप वर्णन 
आता है। 


वहाँ सशंख चक्रम्‌ आता हे । परमपद में जहाँ भगवान का वर्णन आता है वहां शंख 
चक्र का भी नाम आता है। जब कि अनादि से शख-चक्र है तो शिवजी को पूजकर इनाम 
में चक्र पाया इसको कौन समझदार मान सकता है ! 


श्री मद्भागवत नव पुराणों के आखिरी का निर्णय पुराण है। उसमें यह कथा हे कि परम 
भागवत राजा अम्बरीप को नाश करने के लिए दुर्वासा दुनि ने एक भूतिनी ( कृत्या ) पदा 
चरो । उनका मगबद्कक्त के ऊपर अत्याचार देखकर सुदर्शन चक्र जो क्रोध में आये और उस 
* तिनी को जला दिया और दुर्वासा घुनि को मारने के लिए सुदर्शन चक्रजी उनके पीछे दौदे । 
दर्शन चक्र के वेज से पीडित हाकर वे शिवजी की शरण गये और प्रार्थना की कि इस सुदर्शन 
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चक्र से हमारी रक्षा कीजिए मैं इसके तेज से मरा जाता हूँ। इतना सुनकर शिवजी ने दुर्वासा 
पुनि से कहा ।-- 
वयं न तात प्रभवाम भूम्नि, 
यस्मिन्‌ परेऽन्यऽप्यज्ञ जीव कोशाः । 
भवन्ति कालेन भवन्ति ही हृशाः, 
सहस्त्रशो यत्र वयं श्रमामः ॥ 


देखो दुर्वासा दुनि! जिस परमात्मा की विभूति में हमारे सरीखे हजारों अमते हैं उस 
भगवान का यह सुदर्शन चक्र है। हमारी शक्ति नहीं है कि इस सुदशन चक्र से तुम्हारी रक्षा 
करें इसलिए यहाँ से चले जाओ । 

अब बिचारने की यह बात है कि यदि उन्हीं के दिये हुए सुदर्शन चक्र होते तो दुर्वासा 


की कीन क्यों न कर लेते १ इससे पूजाकर के सुदर्दन चक्र पाया है यह कथा केवल प्रशंसा 
मात्र है। t 


श्री मदनन्त श्री जगदगुरू भगवद्रामानुज सरक्षित विशिष्टा इत सिद्धान्त प्रवतेकाचाये 
श्रीश्री १००८ श्रीस्वामीजी सीतारामाचायेजी महाराज कृत शरणागति मीमांसा का 
प्रथम खण्ड समाप्त 


श्रीमते रामानुजाय नमः 


शरणागति मीमांसा 


( द्वितीय खण्ड ) 


—— ooo 


पौण्डक राजा के मरने के बाद उसका बेटा सुदक्षिण शिवजी को प्रसन्न करने वास्ते 
यज्ञ किया । उस यज्ञ कुण्ड से एक भयकर भूतनी प्रगट हुई। उसको द्वारिका वालों 
का नाश करने फे लिये वह भेजा । उसके जाने से द्वारिका में जहाँ तहाँ छुछ खलबली 
मची । पीछे भगवान ने सुदर्शन चक्र को आज्ञा दी सुदर्शन चक्र उस भूतनी को मारने के 
लिये चले वह भूतनी भागकर काशी आई सुदर्शन चक्र जी उस भूतनी और राजा के लडके 


को मारकर सारी काशी को जलाकर भस्म करके फिर दारिका में आकर भगवान की सेवा में 
उपस्थित हुए ! 


श्ो०-दग्ध्वा वाराणसीं सर्वा विष्णोश्चक्रं सुदर्शन 
भूयः पाश्वेसुपातिष्ठत्ृष्णस्य परमात्मनः 


अब सोचने की बात है कि यदि भगवान ने शिवजी को पूजकर इनाम में सुदर्शन चक्रजी 
को पाया होता तो उसो सुदर्शन चक्र से काशी पुरी को जलाकर केसे भस्म करते ! इससे 
भगवान ने पूजा की और सुदर्शन चक्र को इनाम में पाया ये सभी कथायं प्रशसावाद ही हैं 
किन्तु यथार्थ नहीं । 

इसा प्रकार जहाँ-जहाँ भगवान के बराबर ब्रह्मा और शिव हैं यह प्रसग आवे, या भगवान 
हे इन देवों से कभी कुछ सहारा लिया, यह कथा कभी भी आवे, या भगवान से कोई देव बडे 


ई यह वाक्य कहीं भी मिले, उसको प्रशसा मात्र ही समझो यथार्थ नही और जहाँ-तहाँ जो 
१३ 


६८ शरणागति मीमासा 


यह लिखा हे कि शिवजी के भजन से, शिवजी की भक्ति से उनकी प्रसादी भस्म रुद्राक्ष के 
धारण से और शिव नाम के जप से मुक्ति हो जाती हे यह वचन भी निराला धुखेला है, 
क्योंकि यदि यह सत्य होता तो घण्टाकर्ण के समान शिवजी का अनन्य भक्त न आजतक कोई 
हुआ न होनेवाला है। वह सदा शिवजी का भजन करता था। इरवक्त शिवजी की भक्ति 
में निरत था। शिवजी की ही प्रसादी भस्म रुद्राक्ष सदा धारण करता था। इस तरह 
शिवजी का भजन करते-करते उसका बहुत काल बीता । यहाँ तक उसका शिवजी में प्रम वढा 
कि सिवा शिव नाम के उसको दूसरा नाम जहर के समान मालूम पडता था। शिव नाम की 
इतनी अनन्यत्ता बढ़ी कि गोविन्द, माधव, मुकुन्द, सीतापते, राधारमण इत्यादिक भगवान के 
नाम उस भक्त का अग्रिय मालूम पड़ते थे। इसके लिये अपने कानों में घण्टा वाँधकर रखा 
था । जिसमें विष्णु भगवान का नाम कानों में न पड़ने पावे | जब कही भगवान का नाम 
सुनने का मौका आता वहाँ घण्टा हिला देता । इतना भारी शिवजी का अनन्य भक्त हुआ 
जिसके बराबर नजीर के लिये दूसरा शिव भक्त मिलना मुश्किल है। ऐसी उसकी लोकोचर 
भक्ति निष्ठा देखकर शिवजी महाराज बहुत प्रसन्न हुए और बोले कि तुम्हारे उपर मैं बहुत 
असन्न हूँ, जो चाहो सो वर माँगो इतना सुन गदू-गद्‌ होकर पह भक्त बोला कृपानिधान सुझे _ 
अक्ति दीजिये। इतना सुनते ही शिवजी महाराज थोड़ी देर चुप रहे, फिर बोले कि मुक्ति 
देनेवाला सिवा भगवान वासुदेव के कोई दूसरा नहीं हे। यदि तुम्हे शुक्ति ही लेनी है तो श्री 
गोविन्द्‌ के पास जाओ उन्ही का भजन फरो वेही तुम्हें मुक्ति दंगे। श्री बद्विकाश्रम में विरा- 
जते हैं । इतना सुनते ही घंटाकर्ण दग रह गया | उसका मुँह उतर गया, कान का घटा 
खोलकर फक दिया, अपने किये हुए अपराधों के लिये बहुत पछतावा करने लगा । शिवजी से 
बिदा मांगकर गया और म्रञच से युक्ति पाने का अभय दान पाया । अब यहाँ समझने की 
बात हे कि जब उसके समान शिवजी का भक्त यदि शिवजी से युक्ति नहीं पा सका तो दूसरा 
कोई शिवजी की भक्ति से कैसे मुक्ति पा सकता है ! 


~ 


जब शिव भक्ति के उच्च शिखर पर चढ़े हुए घण्टाकर्ण को भी श्री उमापति जी मोक्ष 
नहीं देसके तो दूसरे को केसे दे सकेंगे। घष्ठाकर्ण के समान शिवभक्त तो कोई स्वम 
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भें भी नहीं हो सकता है। जब उसको भी मुक्ति मिलने में शिवभक्ति, शिवनाम, भस्म, रुद्राक्ष 
सहायक नहीं हो सके तो दूसरे को केसे होंगे ! 


यह कथा सर्वत्र प्रसिद्ध है, इससे यह ददू निश्चय होता है कि जहां-जहां शिवजी को भक्ति 
से शिव पूजन से, शिवनाम से, जप से, शिव ब्रत सें, शिव ध्यान से भस्म-रुद्राक्ष से मुक्ति 
भिरना लिखा है वह सिर्फ प्रशंसावाद हे | भगवान श्री विष्णु के बिना दूसरे कोई भी 
देव मुक्ति नही दे सकते हें । जब-जब बर देने का प्रसंग आता है तव-तब यह कह देते है 
कि ब्रुक्ति को छोड कर और बर मांगो । श्रीमङ्कागवत में शुचकुन्द राजा के प्रसंग में भी 
यही बात आई है कि सुचडुन्द पर प्रसन्न होकर देवता लोग बोले कि )--- 


म्छोक-वरं वृणीष्व भद्रं ते ऋते केवल्यमद्यनः । 
एक एवेश्वरस्तस्य भगवान्‌ विष्णुरव्ययः ॥ 
राजन्‌ ! मोक्ष को छोड़कर जो तुम्हारी इच्छा हो बह माँगो ! इसी तरह शिवजी महाराज 
ने भी घण्टाकण के प्रसंग में मुक्ति के लिये भगवान के पास उसको मेजा । अतः परमात्मा 


के विना शुक्ति देना किसी के हाथ में नहीं है। जहाँ तक जिसका अधिकार है वहाँ तक ही 


वह दे सकता हे । परमपद से बढकर याने झुक्ति से बढ़कर और कोई चीज नहीं है)! उसका 
सांरिक एक सर्घेश्वर फे बिना और दूसरा नहीं हो सकता । 


यह अकार्य सिद्धान्त है, अब विचारना यह है कि जिसके हाथ में झुकत देना नहीं है, 
वह भगवान के बरावर केसे हो सकता हे ! श्रृतियों में तो यह स्पष्ट ही लिखा है कि जो मुक्ति 


स्थान है याने परमपद है बह श्री विष्णु भगवान का ही है । उस दिव्य घा को उनके शरणा- 
गत ही पाते हैं :-- 


तद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः । 
घण्टाकर्ण के प्रसग से यह बात भी अच्छी तरह समम लेनी चाहिये कि !--- 
जो रामेशवर दर्शन करिहहि । कुळ समेत भवसागर तरिहहि ॥ 


१०० शरणागति मीमांसा 
इस चौपाई में जो लिखा है कि जो रामेत्वर का दर्शन करेगा वह कुल समेत भवसागर से 
तर जायगा। ये भी बिलकुल प्रशंसामात्र हे । इस पर विश्वास करके रहने वाले जो सजन 
हैं उनकी घण्टाकर्ण की कथा याद कर लेनी चाहिए। जब इतने दिनों तक शिवजी की 
भक्ति में समय विताकर साक्षात्‌ शिवजी से घण्टाकर्ण भी मोक्ष नहीं पा सका तो रामेश्वर के 
दर्शन मात्र से कुल के साथ केसे भवसागर से पार उतर सकता है ? यदि रामेश्‍वर दर्शन मात्र 
से भव सागर तर जाता तो श्री तुलसीदासजी ऐसा क्‍यों कहते कि !--- 


वारि मथे वरु होइ घृत, सिकता तें वरु तेल । 
वित्चु हरि भजन न भव तरिय, यह सिद्धान्त अपेल ॥ 
फिर भी अपनी गीतावली रामायण में ऐसा क्यों कहते कि !--- 


इशान दिनेश न गणेश न धनेश न। 
सुरेश सुर गोरी गिरापति न जपने ॥ 
तुम्हारेहिं नामको भरोसो भव तारिबे को । 
उठे बेठे जागत बागत सोये सपने ॥ 
( कवितावली ७८ ) 


इसका भाव यह हुआ कि श्री तुलसी दासजी कहते हैं कि हे श्री रामजी भवसागर से 
तरने के लिए हमको तो आपके नाम का ही भरोसा है। स्वम में भी दिनेश, गणेश, 
महेश का भरोसा हम को नहीं है । इस वाक्य से यह मालूम होता है कि श्री तुलसीदासजी 
ने भी मोक्ष के लिये सीताराम जी का अवलम्वन छोडकर किसी भी देवता का अवलम्ब 
नहीं पकड़ा । यदि ऐसा कहो कि फिर वाकी देवताओं की वन्दना क्‍यों की ! तो इसके 
चावत अपनी कवितावली रामायण में स्वय श्री तुलसीदासजी कहते हैं कि /-- 


लोकपाल, नाकपाल, व्यालपाल, दिकपाल, 
देवनं कृपाल | में सवे के जी की थाह ली । 
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कादर को आदर काहू के नाहिं देखियत, 

सबनि सुहात है सेवा सुजानि टाहली ॥ 
तुलसी सुभाय कहे नाहि कछु पक्षपात, 

कौने ईशा किये कीस भालु खास माहली । 
राम ही के द्वारे पे बुलाय सनमानियत, 

मोसे दीन दूबरे कपूत कूर काह ली ॥ 


अर्थात्‌ हे श्री रघुनाथजी ! मैने जो पहिले दूसरे-दूसरे देवताओं की पुकार की है, सिफ 
इन लोगों के स्वभाव की परीक्षा की है। सब देवताओं फे पास गया, परन्तु दीन और 
गरीबों का आदर कहीं नहीं देखा । में पक्षपात करके नहीं कहता हूं किस देव ने जगत 
में दीनों का उद्धार किया है हमारे सरीखे दीन-दुबले कपूतों का सन्मान तो श्री रघुनाथजी 
के ही द्वार पर होता है) इस कवितावली के पद से स्पष्ट मालूम होता है कि श्री तुलसी- 


दासजी ने प्रीति प्रेम से किसी देवता को नहीं पुकारा । फिर भी आखिरी ग्रन्थ विनय-पत्रिका 
में सब भक्तों को उपदेश करते हैं कि :-- 


हरि तजि ओर भजिये काहि । 
नाहि ने है कोउ राम सो ममता प्रनत पर जाहि॥ 
कनक कशिपु बिरंचि को जन करम मन अरु बात। 
सुतहि दुखवत विधि न बरज्यो काल के घर जात ॥ 
शुंसु सेवक जानि जग घहुबार दिये दस सीस । 
करत राम विरोध सो सपनेहू न हटक्यो ईश ॥ 
ओर देवच्ह की कहा कहो स्वार्थ ही के मीत। 
कतहु काहु न राखि रियो कोड शरण गये सभीत ॥ 
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को न सेवत देत सम्पति लोकहू यह रीत । 
दास तुळसी दीन पर इक राम ही की प्रीत ॥ 


अर्थात्‌ श्री हरि को छोड़कर और किसी को भजने में कुछ फायदा नहीं है । श्रीरामजी 
के समान सच्चे दिल से भक्तों पर ममता करने वाला, हर एक समय में दिल से उसका हित 
चाहने वाला, अपने भक्त पर हूढ्य से हमददीं दिखाने वाला दूसरा कोई देव नही है । 
देखो ! मन, वचन कर्म से हिरण्यकशिएु ने ब्रह्मा जी की भक्ति की । परन्तु ब्रह्मा जी का 
उसके उपर हृदय से जरा भी भीतरी ग्रेम नहीं था । क्योंकि प्रहलाद के विरोध से इसका 
भला नहीं होगा, यह बात ब्रह्माजी को मालूम थी परन्तु एक दिन भी हिरण्यकशिपु को 
ग्रहलाद से विरोध करने में नहीं रोका । इसका कारण यह है कि भीतर से चाहते थे कि 
इसका नाश हो जाय। इसलिए श्री हरि को छोड़कर ब्रह्मा जी को भजने में कुछ सार नहीं 
है। फिर कहते हें--जगत जानता हे कि रावण शिवजी का प्रसिद्ध भक्त हुआ । बहुत 
वार माथा कार्ट के दे दिया और होम कर दिया । जब उसने श्रीरामजी से येर किया तो 
शिवजी को भी मालूम था कि श्रीराम जी से वैर करने में इसका भला नहीं होगा। परन्तु 
स्वप्न में भी किमी दिन शिवजी ने उसे नही वरजा। इसका कारण यह हे कि भीतर से 
शिवजी भी चाहते थे कि इसका नाश हो जाय सो ही अच्छा । 


इसकी नजीर यह है कि जब रावण मरा तो शिवजी ने श्रीरामजी की स्तुति करके कहा, 
हे श्री रघुनाथ जी आपने बहुत अच्छा किया कि इस दुष्ट को मार डाला । इसी तरह हिरण्य- 
कशिषु के मरने पर ब्रह्माजी ने श्री नरसिंह जी से कहा था । इतना कह श्री तुलसीदास जी 
कहते हैं कि जब ऐसे-ऐसे भक्तो पर हृदय से इन देवों ने ममता नहीं दिखाई, तो सामान्य 
भक्तों पर क्या प्रेम कर सकते हैं। इसलिए श्री रघुनाथ जी को छोडकर दूसरे को भजने में 
फायदा नही है । और भी जो पहिली दशा मे श्री हुलसीदासजी ने दूसरों को शीश नवाया 
सो अन्त के ग्रन्थ अपनी विनय-पत्रिका में उसके लिए क्षमा माँगते हें | 


“कंहा न कियों, कहां न गयों, शीश काहि न नायों । 
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राम खबरे बिन भये जन, जनमि जनमि जग दुख दसहूं दिसि पायो । 


मूड़ मारि हिय हारिके हित हेरि फेरि अब चरण शरण तकि आयो । 
दशरथ के समरथ तुही विभुवन यश गायो। र 


श्री तुलसीदास जी कहते हैं कि हे भगवान श्रीराम जी ! अपने उद्धार के लिए मैं कहां 
नहीं गया ? . क्या न किया ? किसको-किसको शीश नहीं नवाया ? परन्तु कुछ हमारा 
फायदा नहीं निकला । आपको, छोडकर जो मैं इधर-उधर भटकता फिरा, इसलिये झुक पर 
आप का रोष हो गया है, उसे त्याग दीजिए। मैं अब आपके शरण आया हूँ । जब दूसरे 
फो शीश नवाना अनुचित मालम पड़ा तभी तो क्षमा माँगने की जरूरत पड़ी । इससे प्रशंसा 
घाद में प्रथम भले ही कुछ कह सुन दिया किन्तु परिस्थिति किसी भी देव पर उनकी नहीं 
थी । पीछे खुद ही खण्डन किये हैं । 


और जो यह कहा है कि-- 


“शुंकंर भजन चिना नर भगति न पावे मोर ।” 


यह भी प्रशसावाद ही है क्योंकि प्रियत्रत, अग्निधर, नाभि, कषभदेव, भरत, अम्बरीप, 
शबरी जटा, प्रहराद, भव, गजेन्द्र यही लोग प्रधान भक्तों में गिने गये हैं। इनमें से किसी 
को जीवनी में ऐसी घाते नहीं आई हैं कि इनमें से कोई भी भगवान की भक्ति छोड़कर शंकर 
जी का भजन करके भगवान की भक्ति पाई है। जब कि परमात्मा सर्वज्ञ हैं, सर्वत्र हैं, सब 
घट २ के जानने वाले हैं। सारे जीव मात्र से उनका पिता पुत्र का सम्बन्ध है। इस बात 
का ज्ञान जिसको शुरु द्वारा हो गया हो वह पुरुष भगवान को छोड़ दूसरे देवताओं में अपना 
समय क्यों विता सकता हे । यदि कहें कि यह तो भगवान के वाक्य हैं ! तो क्या भगवान 
फे वाक्य में प्रशसावाद रसाबाद नहीं होता । भगवान भी तो कहीं कहीं मसखरी किया करते हैं। 
गीता में बोले कि इन्द्र में हू और गोपों से इन्द्र की पूजा छुड़बा दी। जब आप हीं इन्द्र हैं 
तो फिर इन्द्र की पूजा छुडवाने की कौन सी जरूरत थी १ इसी का नाम तो मसखरी हे । 
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पहिले खुद भगवान ही ने अपने मुख से प्रशंसा कर दी और पीछे आपने ही उसको काट 
दिया । सर्पणखा से भगवान ने कहा कि हमारा तो विवाह हो गया है। श्री लक्ष्मणजी 
का नहीं हुआ है। इनसे कर लो। इसीको तो मसखरी कहते हें । क्या लक्ष्मणजी का 
विवाह नहीं हुआ था ! 


कृत दारोऽस्मि, श्रीमान्‌ अकृत दारश्च | 
( बालमीकीय रामायण ) 
“अहे कुमार मोर लघु श्राता ।” 


इन बातों से माझम पड़ता हे कि--“शंकर भजन विना नर, भगति न पावे मोर ।” 
यह भी प्रशंसा मात्र ही हे। भगवान ने तो वानरों से कहा कि--“तुम्हरे बल मैं रावण 
मारा | 


हे वानरो ! तुम्हारे ही बल से मैंने रावण को मारा हे । इस बात को कोई सच्चा कव मान 
सकता है कि श्री रघुनाथजी ने बानरों फे ही बल से रावण को जीता, किन्तु आपका स्वभाव 
है किसी की भी बडाई करना । इसी स्वभाव के अनुसार वह भी कह दिया। यदि ध्रुब, 
प्रहाद्‌, अम्वरीप इन भक्तों की जीवनो में शिव भक्ति करके श्रीराम भक्ति पाना, यह नहीं 
पाया जाता है तो किस तरह इसको यथार्थवाद मान सकते हैं ? इससे इसको अशंसावाद मात्र 
समझो । छिंग स्थापना के बावत बालमीकीय रामायण में तो नहीं लिखा हे । थोड़ी देर 
के लिए किसी किसी तामस पुराणों से या किसी अन्य रामायण के जरिये मान भी लिया 
जाय तो इसमें शरणागत की क्या हानि है ! क्योंकि शरणागत तो मुमुक्ष है। उसके लिए 


शास्त्रों में आज्ञा है कि ¦: 
सुसुक्षवो घोर रुपान्‌, हित्वा भूतपतीनथ । 
नारायण कळाः शान्ता भजन्ति ह्यन सूयवः ॥ 


रुक्ष लोग तो भयंकर रूप वाले रा रुद्रादिकों को छोडकर नारायण के शान्त जो श्री 
राम कृष्णादिक अवतार हैं उन्ही को भजते हैं। ब्रह्म रुद्रादिकों को छोड़कर भगवान के भजने 
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पर भी वे लोग अनद्रयु याने निन्दक नहीं कहाते हैं। जब कि शास्त्रों में मुसक्षओ के लिए 
खुले शब्दों में इतर देवों का त्यागना बताया है तो उन लोगों के लिए लिंग स्थापना की 
नजीर क्या काम दे सकती हे ! 


यह बात थोडे है कि जो जो घात भीरामजी किय वही फाम उनके भक्त भी किया कर । 
जब कि जहां तीनों देवों को एक करके बताया जाता है, उस जगह भी यह चेता दिया 


जाता है कि पुम्ुक्षुओं का कल्याण तो श्री विष्णु भगवान से री होगा, नकि ब्रह्म, रुद्रादिक 
देवों से । 


श्रीमद्भागवत वारहवां स्कन्ध आठरा अध्याय में मार्कण्डेय घुनि श्री नर नारायण भगवान 
से कहते हैं कि !-- 


तस्मात्तवेह भगवन्नथ तावकानां, 
शुक्रां तनुं स्वदयितां कुशछा भञ्जन्ति । 
नान्ये नृणां व्यसन मोह भियश्च याभ्याम्‌ 


इसका अथे यह हुआ कि हे भगवान ! जो ज्ञास्त्र-ब्ञान में कुशल ुसुक्षु लोग हैं। उन 
एदु भागवतो के अति श्रिय जो आपका सत्वगुणमय यह श्री नारायण रूप है इसीका सेवन 


भजन करते हैं और रजोगुण, तमोशुणमय जो ब्रा शंकर हैं उनको नहीं । क्योंकि उन दोनों 
के भजने से दुख व्यामोह और भय हुआ करता है । 


जव कि यहाँ तक शास्त्र डेंटाता हे बिष्णु भगवान के सिवा दूसरे जो बरहम रुद्र हैं उनके 


भजन से व्यसन, मोह, भय होता है। इस घात को जानता हुआ सुम्रुक्ष भगवान को छोड- 
कर किस तरह दूसरे देवों में प्रेम करेगा ९ 


स्टक शरणागत के लिए तो शास्त्रों में जो रास्ता बताया है उसी पर चलना पडेगा । 
7 उसके लिए तो सुरे शब्दो में गीता के अन्त में आज्ञा की हे कि... 


4 
मामेकं शरण प्रज” । सव “एक” शब्द शवान ही वताते हैं। तो शरणागत को 
१४ 


१०६ शरणागति भीर्मासा 


दूसरे देवताओं को भजने की गुजाइश कहा है। भगवान को छोड़कर दूसरे देवताओं को 
भजने वालों को जब फि खुद अपने मुख से ही भगवान नष्ट ज्ञान वाले कहते हैं याने “हत-ज्ञान” 
कहते हैं। इस वात को जानता हुआ शरणागत भगवान श्री नन्दनन्दन के चरण कमल को 
छोड़कर केसे दूसरे देवताओं का भजन करेगा ! 
भगवान तो जहाँ तहाँ नर लीला भी किया करते हैं परन्तु शरणागत के लिए तो जब 
दूसरे देवताओं को प्रणाम तक के लिए मना किया हे--शरणागत को उपदेश-(भारद्वाज संहिता 
परिशिष्ट अध्याय २ इलोक ४४ शांक पृष्ठ १४४ ) 
“यजस्व नित्यमातमेशं मानंसीरन्य देवताः” । 
कि हे शरणागतो ! तुम अपने इष्टदेव श्रीपति का ही सेवन पूजन करना । दूसरे देव- 
ताओं को नमस्कार तक नहीं करना, न दूसरे देव का पूजन करना, न स्मरण करना, न उनके 
गीत गाना, न दूसरे देव का प्रसाद लेना, न दूसरे देवों के तीर्थ जाना इत्यादि । 
( भारद्वाज संहिता परिशिष्ट अध्याय २ ) 
वर्जयेदुन्यदेवानामाळयाथ पसपंगम्‌ ॥ श्लोक ३२ ए० ७७ 
गीतवादित्रघण्टादिशन्दानां श्रवणं तथा ॥ श्लोक ३३ ” 
प्रणामं स्पर्शनं सेवां स्मरणं कीत्त नं तथा ॥ श्लोक ३५ ए० ७७ 
द्रव्याणां सुक्तभोगानां स्वीकारं स्पर्शनं तथा ॥ श्लोक ३४९० ७७ 
( इन लोकों के भाव उपर कह चुके हैं ) इत्यादि 
जव इस तरह से शरणागतों के लिए शास्त्रों में सक्त उपदेश किया है तो फिर अपनी 
“निष्ठा निवाहने वाले शरणागत श्री लक्ष्मीनारायण भगवान को छोड़कर किस तरह दूसरे देव- 
_ ताओं में ग्रेम कर सकते हैं । 
इसमें रिंग स्थापना की बातें सुनकर शरणागत को भरम भें नहीं पडना चाहिए। जो 
जो काम भगवान करेंगे वे भक्त थोड़े ही कर सकते हैं। उसी लिंग स्थापना की कथा जहा 
आई है वहां लक्ष्मण जी भी तो थे परन्तु उन्होंने पूजा दण्डवत की १ स्थापना की यह कथा 
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तो कहीं भी नहीं आई है। बहुत लोग कह देते हैं कि मनुष्यों को तो प्रणाम करते हैं फिर 
देवताओं को प्रणाम करने में क्या हरकत है! इसका उत्तर हम क्या दें? मनुष्यो का 
प्रणास तो व्यवहारिक होता है परमार्थिक नहीं । जसे किसी की तरुणी स्त्री किसी के घालक 
को हृदय से रगा लेती हे तो उसके पतित्रत भंग होने का डर नहीं रहता, परन्तु वही तरुणी 
स्त्री उस बालक के पिता को हृदय से नहीं लगा सकती हे क्योंकि उससे धर्म नष्ट होने का 
भय है। इसी प्रकार व्यवहारिक मनुष्यो के प्रणाम मे अनन्यता भग शास्त्रों मे नहीं बताया 
है और शरणागत के लिए भगवान के सिवा किसी दूसरे देवताओं को नमस्कार करना मना 
किया है। इससे मनुष्यों को ब्यवहारिक दण्ड-प्रणाम करने में हानि नहीं है। परन्तु भगवान 
के सिवा दूसरे देवताओं को नमस्कार करने से जरूर अनन्यता भग होती है । 


जो सच्चे शरणागत हैं और शरणागति का स्वरूप समझ हुए हैं, उनके लिए तो एक ही 
श्रीहरि के सिवा दूसरे देवताओं का भजन, कीर्तन, प्रभाम वगेरह सक्त मना है । और जो नाम 
सात्र का अपने को शरणागत प्रपन्न कहा करते हैं. और प्रपति विषय को याने शरणागति के 
स्वरूप को नहीं सममते हैं, उपर से कहा करते हैं कि हम लोग श्री हरि के शरणागत हैं । 
हमतो श्रीरासजी सरकार के भरोसे हैं। परन्तु शरणागति विषय को यथार्थ न जानने के 
कारण उस पर रता पूर्वक उनकी स्थिति नहीं है। वे ही लोग कछुआ के मुह फे समान 
कभी भीतर कभी बाहर याने कमी भगवान के तरफ झुकते हैं कभी देवताओ के तरफ झुकते 


हैं। पक्के शरणागत का कोई क्षिर भी काटने पर जैयार हो जावे तो भी श्री सीतारामजी 
के सिवा दूसरे देवों को सिर नहीं झुका सकता । 


जेसे शरी प्रहरादजी की निष्ठा भंग करने के वास्ते उनके दुष्ट पिताने क्या-क्या उत्पात 


नही मचाया ! परन्तु उन महात्मा ने सब दुर्दशा सही तो भी अपनी अनन्यता नहीं छोडी । 
इसी का फल है कि उनकी कीर्ति अचल 


र्‌ हो गई है। दो प्रकार के कर्म भी शास्त्रों में बताये 
६। एक मिश्र दूसरा शुद्ध । “यात्रा विविक्तः शब्देस्तु, परोच्यते पुरुपोत्तमः । 


देवादीनामशुद्धानां व्यामिश्रं तत्प्रचक्षते” ॥ 


( भारडाज महिता अ० १ उलोक ७६ ) 
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याने रजोगुण, तमोगुण, प्रकृति के कारण अशुद्ध जो देवलोग हैं उनके अन्तर्यामी मान” 
कर जो भगवान की उपासना जिस कर्म से की जाती है उसको मिश्रित कहते हैं । याने बहुत 
जगह बहुत लोग विधाता, शक्ति, शिव आदिक नाम वोलकर नमस्कार आदि करते हैं और 
यह कहते हैं कि हमने इस देवता के अन्तर्यामी भगवान को नमस्कार किया । 


यह भी साधारण अधिकारियों के लिए एक प्रकार की झाख् की शेली है। परन्तु उच्च 
कोटि के जो अनन्य निष्ठा वाले अधिकारी हैं याने जो अनन्य भगवत्‌ शरणागत लोग हैं 
उनको तो ( मिश्रित कर्म ) सक्त मना कर दिया है। उनको तो कह दिया है कि प्रत्यक्ष 
जहाँ श्रीमन्नारायण भगवान की ही पूजा हे उन्हीं को प्रणाम नमस्कार करना चाहिए । जिस 
नाम के लेने में तुरन्त इ्यामसुन्दर की याद आकर गद्गद चित्त हो जाय वही नामलेना 
चाहिए । जैसे गोविन्द, सुन्द, श्रीनाथजी, श्रीपति, श्रीनन्दङुमार, श्रीरघुवंद्य विभूषण, श्री 
सीतापते, श्री जानकी बलभ, श्री रंगनाथ, श्री राधारमण ये भगवान के स्पष्ट नाम हैं। 
कहने का भाव यह हुआ कि जिस मन्दिर में श्री सीताराम जी की ही स्थापना हे। वहाँ 
दूसरे देव की सूति नहीं है वहीं अनन्यों को दर्शन करना चाहिए। प्रकट श्री प्रमोदचन- 
बिहारी की ही सेवा करना चाहिए। जहाँ सिफ भगवान ही का कीर्तन होता दो वहाँ ही 
कीर्तन करना चाहिए । यद्यपि अनन्त नाम वाले भगवान हैं। विष्णु सहस्र नाम में उनके 
नाम आदि देव, महादेव, धाता आदि भी कहे हें परन्तु ये नाम गोण हैं मुख्य नहीं । इससे 
अनन्य शरणागतां को चाहिए कि कीर्चन भी भ्रम कारक नामों का नहीं करं जसे धाता तथा 
महादेव नाम सहस्रनाम में भगवान का ही आया है। परन्तु इन नामों में देवतान्तरों का 
भी भ्रम भरा है। इससे भगवान का भी श्रमीले नाम छोड़कर अनन्यां को गोविन्द, नारा- 
यण, श्रीहरि आदि मुख्य ही नामों का कीर्तन करना चाहिए | 


बालकों का नाम भी भगवान के मुख्य री नामों में से रखना चाहिए। कन्याओं का 
नाम भी श्री जी के मुख्य ही नामों में से रखना चाहिए जेसे सीता, जानकी, मेथिली, राधा 
रुक्मिणी, लक्ष्मी, रंगनायकी, गोदाम्वा इत्यादि । अनन्य शरणागतों को तो किसी देवता 
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झो देखकर उसमें अन्तर्यामी भगवान हैं इस भावना से भी नमस्कार मना है क्‍यों फि वह तो 
मिश्र हो गया शुद्ध नहीं। शरणागतों को शास्त्र ऐसा बताता है! 


“सब्रह्म बासुदेवाद्येविविक्तेयत्र नामभिः । 


घ्रोच्यते भगवानविष्णुस्तद्विशुद्धमुदाह्ृतम्‌' ॥ 
( भार० संहिता परिशिष्ट अध्याय १ इठीक ७८ पृष्ठ १२४ ) 
जहाँ भ्रम रहित स्पष्ट अच्दों में भगवान ही कह गये हैं उसी को शद्ध कमे कहते हे । 


नित्यमचाजपध्यानस्नानदानन्नतादिकम्‌ । 
विशुद्धमेव कत्त व्यमनन्येन विभिश्चितम्‌ ॥ (भा० सं० परि० अ० श्लो० १७७ 


अनन्य शरणागतों को शास्त्र आज्ञा करता है कि पूजन जप, ध्यान, स्नान, दान, अत 
बगेरङ सदा बिट ही करना चाहिए मिश्र नहीं । संन्ध्या में भी अनन्यों को अपने श्रीपति 
का ही ध्यान करना चाहिए । ब्रत भी भगवान के सिवा दूसरे देवों का नहीं करना चाहिए) 
यहाँ तक है कि विध निवारण के लिए जैसे ससारी लोग गणेश जी को पूजते हें, गणेशजी 
फा नाम लेते हैं, गणेशजी का गीत गाते हैं वहाँ अनन्य भागवतो को गणपति का न करके 
श्री भगवतपार्पदों में श्रेष्ठ श्री विष्वक्सेन जी का पूजन करना चाहिए भगवान का मांगलिक 


गीत गाना चाहिए। 
'ठोक--आरस्भै कर्मणा सिद्धे य्‌ विज्ञाना प्रशमाय च । 
कुौत्सपरिवारस्य विश्वक्सेनस्य पूजनम ॥ 


( भार० सं० परि० अध्याय १ शलोक ८४ ) 
देवताओं का भजन पूजन मी शास्त्रों की आज है परन्तु अस्पक्ष सामान्य अधिकारियों के 
लिए । देवताओं के अन्तर्यामी मानकर भगवान की सेवा भी शास्त्र की आजा है परन्तु यह 
साधरण अधिकारियों के लिए है और सब देवों को छोडकर सिर्फ श्री भगवान का पूजन, 
नमन, स्मरण, ध्यान आदि जो शास्त्रों की आज्ञा है यह उच्च अधिकारी के सिए है। जिसे 
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इसी जन्म के अन्त में भुक्ति की जरूरत है उन मुसुक्षुओं को तो एक दहता पकडनी ही पड़ेगी 
उनके लिए कांड-फूक भी करना कराना मना हे । 


श्लोक--न॒ बिपज्वरमृतादिहरणं. स्तम्भनादि च । 
नादुभुतानि तथान्यानि साधयेत्सत्तसंश्रये ॥ शांक एष्ट ६६ 
( भारद्वाज संहिता न्‍्यासोपदेश चतुर्थ अध्याय इलोक १० ) 


यदि कहो कि देवताओं को छोडने या उनका ब्रत छोड़ने से देवताओं का द्रोही तो नहीं 
गिना जायगा ! कही-कही सुनने और देखने में आता हे कि शिवजी का द्रोही हो, भगवान 
को भज सो प्रभु का प्रिय नहीं होता अथवा यह कहो कि किसी से सुना है कि शंकरजी का 
प्रिय हो और भगवान से द्रोह करे तथा भगवान का दास हो और शिवजी से द्रोह करे 
तो उसकी दुर्गति होती हे । 


यह तो ठीक हो है क्योंकि द्रोह तो देवों से क्या किसी से भी करे तो उसका फल बुरा 
ही होता है। परन्तु द्रोह किसको कहते है यह वात यहां बहुत विचारने की है। उपासना 
प्रसंग में जहां-जहां एक निष्टा करने का उपदेश शास्त्रों में आया हे वहां दूसरों को छोडने का 
भी आया है। जैसे पहिले कह आये हैं कि मुम्॒क्षुओ को घोर रूप ब्रह्मा, रुद्रादिक को छोड 
कर भगवान को भजना चाहिये । ऐसा श्री मद्वागवत प्रथम स्कन्ध अध्याय दो में श्री व्यास 
जी आज्ञा कर आये हैं कि :-- 


श्छोक--सुसुक्षवों घोररूपान्‌ हित्वा भूतपतीनथ । 
नारायणकलाः शान्ता भजन्ति द्यनसूयचः ॥ 


जब कि अनन्यता के प्रतिपादन करने वाले शाख्रो के आधार ही से उसने देवताओं को 
छोड़ा है और एक निष्टा पकडी है। तो वह शिव द्रोही या देव द्रोही कैसे हो सकता हे। 
+] यदि अपनी मनमानी करता तो जरूर द्रोही भिना जाता । इससे अनन्य प्रपन्न शरणा- 
त को कोई शिव द्रोही कहे तो उसके ना समझपने को बात है। द्रोह तो उसको कहते हैं 
,5 अनायास गाली दे कटूक्ति कहे झूठी निन्दा करे नाम सुनते ही जल मरे जसे शिवजी से 
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दक्ष ने किया था। जब कि शरणागत को शास्त्र ही हुकुम देता हैं कि--नान्यन्तुपूजयेद्दयं 
ननमेन्नस्मरेन्नच ॥ 


अर्थात्‌ अन्यदेवकी पूजा, नमस्कार तथा स्मरण न करे । जब शास्त्रों में ऐसा कहा और 
उसके अनुसार ही वह करता है तो इसको द्रोह नहीं कह सकते हैं। दूसरे देवों के मन्दिर में 
न जावे। ऐसा शरणागत को शास्त्र स्पष्ट मना करता है जेसे--( नान्यदायतनंत्रजत ) 
ऐसा अधिकारी द्रोही कसे हो सकता है फिर “हरि पूजे सब देवकी पूजा |” जब कि श्री हरि 
का पूजन करता है तो सारे देव पूजित हो गये फिर वह द्रोही कैसा ! यदि शिवजी आदि 
को छोड़ने से द्रोही कहावे तो गोविन्द नाम का द्रोही घण्दाकण भी गिना जाता क्योंकि 
सदा कान में घण्टा बांधे रहता था कि कोई भगवान का नाम लेवे तो वह कान में नहीं आवे । 
परन्तु उसके आचरण से शिवजी नाराज नहीं हुए न घण्टा ही खोल कर फिकवाया। पका 
शिव प्रिय और गोविन्द द्रोही वह था। उसकी पहिले दुर्गति होनी चाहिये थी फिर और 
कुछ होता । परन्तु उसका कुछ नहीं हुआ । जब कि मूल श्रीपतिजी के ही नाम को न सुनने 


के लिए उसने घण्टा बाधा था! उस पर न तो शिवजी ने बिचार किया और न भगवान 
ने ही कहा कि पहिले नरक भोग लो फिर मुक्ति की चरचा चलेगी । 


अनन्त ब्रह्माण्ड के मालिक श्री हरि का भजन पूजन करने वारे यदि दूसरे देवों को शास्त्र 
की आज्ञानुसार त्याग दे तो उसकी इतर गति केसे हो सकेगी १ यदि कहो कि घण्टाकर्ण 
विष्णु द्रोही तो था ही फिर क्यों नहीं गिना गया १ इसका कारण यही था कि श्री विष्णु 
द्रोह से उसका तात्पर्य नहीं था किन्तु शिवजी की अनन्यता से तात्पर्यं था। अतः जिसका 


जो अनन्य होता है सो दूसरों को छोडे बिना पूरा अनन्य नहीं कहा सकता। इसी कारण 
षह भगवद्रोहियों में नहीं गिना गया । 


इसी प्रकार श्री भगवान की अनन्यता के कारण यदि शास्त्राज्ञानुकूळ दूसरों को त्याग 
दिया तो कह कभी द्रोही नहीं कहा सकता, न तो उसकी दुर्मति ही हो सकती । इसलिए 
इस अम को मूल से छोड देना चाहिए। सोचो कि शिवजी को शास्त्र ऐसा ही कहता है 
जमाना यथा शम्भ !! याने शिवजी वेष्णवों में श्रेष्ट हें। ऐसे भगवद्धक्त हैं कि 
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सदा अपने सिर पर भगवान का चरणोदक धारण किये रहते हैं इसीसे उनका नाम गंगाधर 
पड़ा है । 


“यच्छोच निःस्ट्तसरित्ववरोदकेन तीर्थेन मूध्न्यर्यधिक्रतेन शिवः शिवोऽभूतः” 
( श्रीमद्भागवत स्कः ३ अ० २८) 


ध्यातुमंनःशमलशेल निस्वष्ट वञ्जम्‌ । 
ध्यायेच्चिरं भगवतश्चरणारविन्दम्‌ ॥ 


याने जिस भगवान के श्री चरण धोंने से निकला जो चरणाखृत, वही हुआ नदी भ्रष्ठ 
गंगा याने उसीको अपने शीशपर धारण करने से शिवजी शिव हो गये । मंगलमय हो गये । 
ब्यान करने वाले के पाप पर्वत को तोड़ने में । । के समान जो भगवच्चरणारविन्द उनका सदा 
ध्यान करना चाहिये । इसका भाव यह हुआ कि जेसे केसा भी विशाल मजबूत पर्वत हो 
उसपर यदि वज्र गिर जाय तो वह हंड-भंड हो जाता है। उसी प्रकार केसा भी पाप क्यों न 
हो यदि भगवान वासुदेव के श्री चरण कमल का ध्यान करे तो जरूर उसका नाश हो जाता 
है। फिर वे चरणारविन्द कसे हैं सो कहते हैं। इतने बड़े शिवजी हैं हजारो इलोकों में 
जिसकी महिमा है वह भी अपने कल्याण के वास्ते उन श्री चरणारविन्ट का धोया जल महान 
तीर्थ स्वरूप जानकर सदा अपने मस्तक पर धारण किये रहते हें। जिन चरणों का धोया जल 
गंगा हुआ । उसको धारण करने से गंगाधर नाम भी आपका हुआ। याने जिस भगवत्‌ 
चरणामृत से शिवजी भी अपना कल्याण चाहते हैं उस चरणारविन्द का कौन नहीं भ्यान 
करेगा । 

कपिलदेव सुनिने अपने माता से यह कहा है | अहिल्या स्तुति में भी श्री तुलसीदासजी 
कहते हैं कि ¦: 


अहि पग सुर सरिता परम पुनीता, प्रगट भई शिव शीश धरी । 
सोई पद पंकज जेहि पूजत अज, मम दिर धरेउ कृपाल हरी ॥ 


श्रीमते रामानुजाय नम ११३ 


कहने का सारांश यह हुआ कि जबतक गंगाधर नाम रहेगा ; तबतक शिवजी के मस्तक 
पर गंगाजी रहेंगी तब तक कोई भी नहीं कह सकता कि शिवजी भगवान के दास नहीं हैं । 
याने भगवान से शिवजी बड़ हैं, भगवान ने लिंग स्थापना की है, जहां यह कथा आती है वहा 
शिवजी के तरफ से उसका काट भी आता है जेसे ।-- 


गिरिजा रघुपति के यह रीती । संतत करहि प्रनत पर प्रीती ॥ 


उक्त चौपाई रिंग स्थापना के आगे की हे | उसका अर्थ यह हे कि जब भगवान के तरफ 
से शिवजी ने अपनी बहुत बड़ाई सुनो तो पावती से कहते हैं कि हे गिरिजा! यह तो श्री 
रघुपति का स्वभाव याने रीति सदा से हे कि अपने प्रणत पर याने दास पर प्रीति किया 


करते हैं !-- 
श्री रघुवीर प्रताप ते सिन्धु तरे पाषाण । 
गिरिजा ते नर मंदमति भजहिं जाइ प्रभु आन ॥ 


याने हे पावतीजी ! श्री रघुवीर के प्रताप से समुद्र में पापान याने पत्थर भी तरे फिर जो 
श्री रामजी को छोड़कर और दूसरों को भजते हैं वे मतिमन्द हें । याने उनमें कम अङ्क है । 


कहने का तात्पर्य यह हे कि इस प्रकार के महान भक्‍त शिवजी होते हुए भी घण्टाकर्ण जब 
विष्णु नाम, गोविन्द नाम सुनकर घण्टा बजा देता था, भगवन्नाम नही सुनना चाहता था 
तो शिवजी ने उसपर क्रोध नहीं किया । क्योंकि भगवान तो शिवजी के इष्टदेव हें । तो 
अपने इट के नाम का द्रोही तो घण्टाकर्ण था ही फिर उसपर प्रसन्न दोसे हो गये? जब कि 


पेरी 
श्री हरिनाम का घेरी घण्टाकर्ण था और उस पर जरा भी क्रोध नहीं किया गया तो इसका 
झया भाष हुआ कि $ 


शंकर प्रिय मम द्रोही, शिव द्रोही मम दास । 
ते नर करहि कळप भरि, घोर नरक मेह वास ॥ 


यह भगवान का वचन हे तो घण्टाकर्ण पर क्यों नही रागू हुआ । जव इतना सक्त, है तो 
९४ 
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गोबिन्द नाम का द्रोह उससे बढ़कर कया हो सकता हे १ कि घण्टा तक कान में बांधा गया 
परन्तु उसपर शिवजी भी प्रसन्न ही रहे और मुक्ति मांगने गया तो भगवान ने भी उसकी छुछ 
चर्चा नहीं की । और आज्ञा की कि तुसको मुक्ति दुगा । फिर भगवान के विपय में यदि 
कोई अनन्य होकर दूसरे देवों के मंदिर न जाय और शिवजी आदि की पूजा न करे, प्रणाम न 
करे तो शास्त्रों को जानते हुए स्वयं “मामेकं शरणं त्रज” इस उपदेश को कहे हुए , भगवान 
अपने उस अनन्य मुसुक्ष पर केसे चुरा भाव मानगे । गोविन्द नाम के द्रोही घण्टाकर्ण पर जब 
शिवजी ने बुरा नहीं माना तो क्या भगवान ऐसे मोले हैं कि अपने अनन्य शरणागत को शिव 
जी वगैरह को नहीं पूजने के कारण अधोगति दे देवेंगे। यह केसी हँसी की वात हे । ' जब 
कि अनिरुद्ध का पक्ष लेकर शोणितपुर में जाकर बाणासुर का मानमर्टन किया । साथ ही साथ 
नर कहते हुए भी जव शिवजी से लडाई करके उनका पराजय किया तो फिर अपने अनन्य 
झारणागत के उपर केसे रिस कर सकेंगे ! 


इससे इस भ्रम को छोड़कर शरणागत प्रपन्न को सदा अपने अनन्यपने का निर्वाह करना 
-चाहिए और स्वम में भी दूसरे देवों का पूजन नमन आदि नहीं करना चाहिए । 


जो सामान्य लोग हैं देवतान्तर पूजने वाले वे चाहें तो अनन्य चन सकते हैं । परन्तु अनन्य 
भागवत तो दूसरे देवों का यदि नमन भी करें तो उसको महापाप लगता है। जेसे गृहस्थ 
संन्यासी हो सकता है । परन्तु सन्यासी यदि पीछे पाँव घरके शुहस्थाश्रम का कर्म करे तो 
उसकी दुर्गति होगी । क्योंकि आश्रम में, उपासना में आगे बढ़ने की तो विधि है किन्तु पीछे 
झौटने की नहीं । सन्यासी जैसे गृहस्थाश्रम के कर्मों को छोड़ देता है और उससे दोपी नहीं 
गिना जाता उसी तरह अनन्य शरणागत दूसरे देवों को दूसरे अबलम्यों को छोड़ने से दोषी 
नहीं कहाता है । 


अज्ञानी लोग तो कहते हैं कि दूसरों को त्यागने से दोप होता है। परन्तु शास्त्र तो 
कहता है कि यदि शरणागत दूसरे को प्रणाम नमन वक भी करे तो उसको प्रायथित 


लगता है । 
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भजने चान्यदेवानामफ्चारे च शाङ्गिणः । 
वेयूहीं परमां वापि कुर्याच्छांति विशुद्धये ॥ 
( भारद्वाज स० परि० अ० २ इलो० ७० शांक ए४ १४२ ) 
याने यदि भ्रम से श्री हरि का शरणागत दूसरे देव को नमस्कार करले कीर्तन करले या 
पूजन कर ले तो उसको प्रायरिचित करना चाहिए उसकी शान्ति करनी चाहिए । और यदि 
शरणामत दूसरे देव का प्रसाद स्पर्श कर ठे या भ्रम से खा ठे तो प्रायश्चित रूप में पाषेद श्री 
विष्वकसेन का पूजन करके शान्ति करे | (भार० स० परि० अ० २ इडोक ७६ शांक एष्ट १५३) 
देवतान्तरशेषन्तु भुक्वा स्एष्ट्वापि वा पुनः । 
वेष्वक्सेनीं क्रियां कृत्वा तच्छेषं धाइयशुद्धययति ॥ 
और सुनो ! शरणागत को यदि भगवान को शरणागति छोडकर मन में कर्मादिक का अब- 


लम्ब आवे तो शरणागति निष्ठा भग हो जाती है फिर प्रायश्चित करे तो शरणागति सुधरती 


है। उसके लिए फिर हाथ जोड़कर शरणागति कर लेना यहो प्रायश्चित है ऐसा लक्ष्मी तंत्र 
में लिखा है। इलोक यह है-- 


उपायापाय संयोगे निष्ठया हीयते ऽनया । 
उपाय संछवे भूयः प्रायश्चित मथा चरेत ॥ 
प्रायश्चित्तिरियं तस्य यत्पुनः शरणं त्रजेत ॥ 
इनका अर्थे हो चुका है इससे शरणागत को दूसरे देवों की भक्ति तथा उपायान्तर का 
अबलम्व जडी मूल से त्याग देना चाहिए । क्यों कि स्वरूप और परलोक के बाधक हैं । 


शास्त्र कहता हे कि गुरु से शरणागति मत्र लेकर भी जो अन्य देवों में लगा हुआ हे; भगवान 
का अनन्य नहीं होता है उसकी भागवतो में गिनती नहीं हो सकती । 


यस्तु प्राप्य मुरोविद्या नाचयेतपुरुषोत्तमम्‌ । 
प्रणमदन्यदेवाय न सर भागवतः स्मरतः ॥ 


( भो० स्‌० परिशि० अध्या० १ इलोक ४६ ) 
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इसका भाव ऊपर कह चुके हैं। यहाँ तक प्रपन्न को याने भगवान के शरणागत को 
आज्ञा है कि जिसके घर में स्पष्ट भगवान की पूजा न हो और दूसरे देवों की पूजा होती हो । 
बह चाहे वेदान्त का वक्ता ज्ञाता क्यों न हो परन्तु उसके घर का कुछ भी नहीं खाना चाहिए । 
शहे यत्यान्यदेवाचा व्यक्तो न च जनार्दनः । 
न तस्य किञ्जिदश्नीयादपि वेदान्तवेदिनः ॥ 
( भार० स० न्यासो० अध्याय ४ श्लोक ३१ ) 
इस इलोक का भाव उपर कह चुके हैं । 
वर्जयेद्न्यदेवानामार्यायुपसर्पणम्‌ । 
तथा गोपुरहरम्याच्चायानास्त्राद्यवलोकनम्‌ ॥ 
गीतवादित्रघंटादिशब्दानां श्रवर्ण तथा । 
कर्माणि च समस्तानि वाह्यान्याभ्यन्तराणि च ॥ 
( भार० सं० न्यासो० चतुथे अ १ इलोक ३२, ३३ शांक पृष्ट ७७ ) 
इन दोनों इलोकों का भाव यह हुआ कि पझुप्ठक्ष॒ भगवच्छरणागतों को चाहिए कि भग- 
घान के सिवा दूसरे देवों के मन्दिर में न जावं । तथा अन्य देवों के गोपुर, कोठा, सवारी, 
प्रतिमा, अखन आदि के दर्शन न करें। श्री पति के सिवा दूसरे देवों का गीत भी नहीं सुनें 
दूसरे देवों के उत्सवार्थं जो बाजा बजता हो घंटा नाद होता हो उसको खुद चाइना करके सुनने 
न जावें। श्री राधारमण के अतिरिक्त दूसरे देवों को प्रणाम न करं। श्री मुरलीधर के अति- 
रिक्त दूसरे देवों का स्पर्श मी न करें। श्रीरामजी को छोडकर दूसरों का कीर्तन भी न करें । 
श्री लक्ष्मीकान्त के विना दूसरे देवों का स्मरण भी न करें | 
अन्येषां त्रिदशादीनां स्तुतीमन्त्रांश्च वर्जयेत्‌ । 
निबन्धनं शुणादीनां निषन्धांश्चान्यचेतसाम्‌॥ 
( भार० स० न्यासो० अध्याय ४ श्लोक २४ शाँक एष्ठ ७४ ) 


= फ 
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पाव यह है कि भगवान के सिवा अन्य देवों की स्तुति भी न करे | इतर देवों का मन्त्र 
न जपे। हतरदेवों की जहाँ बढ़ाई हे उस अस्य को भी नहीं सुने। अन्य देवों के जो भक्त 
हैं या अन्य देवों के साथ जो भगवान को मानने वाले हैं उन लोगों से बनाया हुआ, रचा इजा 
भगवान का चरित्र भी न देखे न सुने, क्योंकि मदिरा बेचने वाले के घर का दूध ह अशुद्ध 
गिना जाता है । उसी तरह जो अनन्य लोग नहीं हैं। वे लोग यदि ग्रन्थ भी रचेगे तो 
उसमें घोल-मोल किये बिना नहीं रह सकते हैं। उसको पढ़ने सुनने से शरणागत को भम 
पैदा होगा । 
जिस पुराण, स्मृति, उपनिषद में श्री बासुदेव के सिवा बथा सामान्य देवों की प्रशंसा दे 
या भगवान श्री जानकी नाथ के सिवा दूसरे देवों का परत्व वर्णन है। या श्रीमन्नारायण के 
सिवा दुसरे देवो' को मिथ्या ही भगवान कहके पुकारा है। उस अश को राजस तामस 
समझना चहिए । चाहे बेद हो स्मृति हो, या इतिहास हो, पुराण हो या कोई भाषा ग्रन्थ ही 
हो जहाँ भी श्रीनाथनी के सिवा, श्री लक्ष्मीपति के सिवा दूसरो को परमात्मा बताया हो 
उसको राजस, तामस, मिथ्यावाद, अर्थवाद और प्रशसावाद मानकर हृदय से आदर नहीं देना 
चाहिए। इस अम में नहीं पड़ना चाहिए कि वेद, इतिहास पुराण स्मृति में मिथ्या केसे हो 
सकता है । पहिले ही कहचुके हैं कि वेद से हेरर साधारण ग्रन्थ तक में प्रशसावाद यथार्थवोद 
दोनो जहाँ-तहाँ रहते हैं। सो जहाँ भी औ रुक्मिणीरमण को छोड़कर दुसरो की बड़ाई 
परत्व आवे उसको जरूर प्रशंसावाद मानकर हृदय में भूलकर भी स्थान नहीं देना चाहिए-। 
नाद्रियेत पुराणादीन्‌ राजसांस्तामसांस्तथा । 
अनीशानां परेशत्वं इथा यत्रोपवण्येते ॥ 
( भार० सं० न्यासो० अध्या० ४ श्लोक २२ ) 
इसीका भाव उपर कह आये हैं। और भी सुनो ! जो सच्चे बच्चु हैं ; मगवान के 
शरणगत हैं याने प्रपन्न हैं उनके लिए ऐसा भी उपदेश हे कि किसी को सर्प, चिच्छू, बरेंया 
आदि जहरीले जन्तु काट खाद तो स्वय मंत्रो द्वारा उसकी झाड़-फूँक न करे। स्वयं अपने 
को भी काट खावे तो दूसरो से तचत्‌ मत्रो के जरिये झाड़-एुँक न करावे। किसी को 
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घुखार आजावे या अपने को भयानक से भी भयानक ज्वर आजावे तो भी मत्रो से झाड-फॅक 
न करे न करावे या मंत्रों द्वारा भूत-प्रेत पिशाचो का भी छुडाना छुडवाना न करे। मारन, 
सोहन, उच्चाटन वगरह क्रियाओ' को भी कभी न करे) और भी जादू वगंरह के चमत्कारो 
को न करे। 
न विषज्वस्भूतादिहरणं स्तम्भनादिच । 
ना रुतानि तथान्यानि साधयेत्सत्वसंश्रयः ॥ 
( भार० सं० शरणागतोपदेश अध्याय ४ इलोक १० ) 

इस इलोक का अर्थ उपर सममा चुके हैं। औषधि से सर्प आदि का जहर उतारने में 
हानि नही है। तरकीव से भूत भगा देने में हानि नहीं है परन्तु मंत्रो द्वारा तो मनाई हे । 
क्योकि उसको निष्टा भजक बताया है। झरणागति मीमांसा में इस प्रकार शरणागत प्रपन्न 
की लक्षणा की है 

“अष्ट द्वारक फल साधन गोचर प्रवृत्यनह॑त्व॑ प्रपन्नत्वम्‌” । 

अर्थात्‌ जिस वात के करने से एक अदृष्ट पुण्य उत्पन्न होता है उस पुण्य के जरिये जो 
रक्षा रूप फल होता है उसको जो न करे उसीको प्रपन्न याने पका शरणागत कहते हैं। जेसे 
किसी को बिच्छू ने काट खाया उसको मन्त्र से झाड़ दिया उस मन्त्र से एक अदृष्ट याने सुकृत 
उत्पन्न हु उसके द्वारा जहर उतरा । 

ऐसे साधन की प्रब्ृति जा नहीं करते हैं वे प्रपन्न कहा सकते हैं । और यदि वहाँ दवा लगा 
दी तो दवा ने खुद असर करके काम किया । उस दवा से कोई अदृष्ट याने पुण्य उत्पन्न होकर 
उस दुःख को नही छुडाया । 

इससे शरणागत भागक्तो को याने प्रपन्नो को माइ-फूंक करना-कराना भी उसके स्वरूप 
से याने निष्ठा से भग कराने का कारण वन सकता दै इससे इसको भी जरूर त्याग देना चाहिये । 


यदि कहो कि मन्त्र कराये बिना मर जावे तो क्या करना चाहिये १ सुनो ! यदि मर जाना ही 
उसके कर्म में लिखा होगा तो खुद धन्वन्तरि भगवान भी आकर लाख सन्त्र-तत्र करें तो भी 
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गरने से नही बचा सकंगे। जीने को होगा कुछ उमर होगी तो औपधि से भी आराम हो 
पुकेगा । 


भगवान का सकल्प जिसके लिए जितने दिन मरने जीने का हो चुका हे उसमें तो राई 
घरांबर कोई भी घरा बढ़ा नही सकेगा । इस मरण-जीवन की कथा तो बडी बिचित्र है। 
साराश यह हुआ कि शरणागत को अफिचन और अनन्य गति होकर रहने से ही शरणा- 
गति इसी जन्म के अन्त मे मोक्ष रूप परमपद याने जन्म-मरण के चक्र से रहित हो जाना 
इत्यादि फळ को दे सकेगी । यदि अकिचन और अनन्य गति होकर नहीं रहेगा तो इस जन्म 
के अन्त में ही शुक्ति रूपी फल उसको नहीं मिल सकेगा। अकिचन किसको कहते हैं सो 
पहिले समझा चुके हैं। अब अनन्य गति का प्रसंग चरा हुआ है याने भगवान के सिवाय जब 
किसी देव में रक्षकपना नहीं मानेगा तभी पका शरणागत हो सकता है। अन्य देवों में रक्षक- 
पना क्यों नहीं मानना चाहिये! इस बात को अनेक प्रसंगो से दिखा रहे हैं।, देवों का 
अधिकार कितना है, कक्षां तक है जब यह यथावत मालूम हो जावेगा तो आप ही आप सर्चो से 
रक्षकपना हटकर खुद श्रीपति भगवान में रक्षकपने का विश्वास हो जावेगा । इसी लिए देवों 
के बाबत शास्त्रों में जो प्रशंसावाद और यथार्थवाद कहा है उसपर बिचार करते-फरते शिवजी 
महाराज फे बाबत भी मीमासा करनी पडी । जब्र कि ससार सागर से पार करने में, युक्ति देने 
में सभी देव असमर्थ हैं तो बक्ति की खोज में रगा हुआ जो मुसक्ष हे वह झुक्तिनाथ भगवान 
को छोडकर दूसरे देवो में अपना समय कयो' बितावेगा । जब कि शास्त्र खुले शब्दो भें 
कहता है कि जो श्रीपति को छोडकर ससार सागर तैरने के लिए दूसरे देवो' का भजन करता 


है चह मानो कुत्ते की पूछ पकडकर सञचुद्र सरना चाहता है। भगवान के सिवा जो दूसरे से 
अपना भला चाहता है वह मूर्ख है । 


अविस्मितं तं परिपूणे कामं स्वेनेव लाभेन समं प्रशान्तम्‌ । 
विनोप सर्प परं हि वालिशः शवलांगुखेनाऽति तिति सिन्धुम्‌ । 


hs < 
_ अथे उपर दे चुके हैं । स्वयं श्री तुरसीदासजी महाराज अपनी रामायण में कहते 


Cn 
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जो संपति सिव रावनहि दीन्ह दिये दस माथ। 
सोइ सम्पदा विभीषणहि सकुचि दीन्ह रघुनाथ ॥ 


याने दस माथे लेने के वाद रावण को जो सम्पत्ति शिवजी महाराज ने दी थी वही सम्पदा 
विभीपण भक्त को श्री रघुनाथजी ने सकुच कर दिया । 


अस प्रभुछाड़ि भजहिं जे आना । ते नर पशु विन पूँछ विषाना । 


ऐसे श्री रघुनाथजी को छोड़कर जो मनुष्य शिवजी आदि को भजते हैं वे बिना सिंग पूंछ 
छे पशु हैं। यह श्री तुलसीदासजी कहते हैं कि :--- 


जब तब राम कृपा दुख जाई । तुलसिदास नहिं आन उपाई ॥ 


याने जब भव बंधन का दुख जावेगा तव राम कृपा से द्वी जावेगा । भव वन्थन से छूटने के 
लिये कोई भी दूसरा उपाय नही है आदि :-- 


को करि कोटिक कामना पूजे बहुदेव । 
लुलसिदास तेहि सेइय शंकर जेहि सेव ॥ 
सुर स्वाथी अनीस अलायक निहुर दया चित्त नाहीं । 
जाउँ कहाँ को विपति, निवारक भव तारक जगमाहीं ॥ 


याने सुर जो हैं सो स्वार्थी हैं हमारे मनोरथ पूर्ण करने में असमर्थ हैं । लायक भी नहीं हैं 
बड़े निटुर हैं। उनलोगो' के चित्त में दया नहीं हैं। श्री रघुनाथजी चरण-कमल को छोड़कर 
भवतारक कोई भी नहीं दिखता है । इससे विपत्ति निवारण के लिये श्री सीतारामजी को छोड- 
कर मैं कहीं नही जाऊँगा । और भी कहते हैं कि !-- 


भली भांति पहिचाने साहेब जहाँ लॉ जग, 
जड़े होत थोरे ही नरम अरु थोरे ही गरम । 
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प्रोत न नवीन नीति-हीन, रीत के मळीन, 
मायाधीन सब किये काळ हू करम ॥ 
दानव दसुज बड़े, महा मूढ़ सूड़ चढे, 
जीते ळोक नाथ, नाथ बळनिभरन । 
रीकि रीमि दिये बर, खीकि खीकि घाले घर, 
आपने निवाजे की न काहू को शरम ॥ 


याने श्री रामजी से तुरुसीदासजी कहते हैं कि हे प्रमो ! हमने सव देवो' की भली भाति 
पहिचान कर ली, थोडे में ये वो प्रसन्न हो जाते हैं और थोड़े मे हीं क्रोधित हो जाते हैं अपने 
सक्तो को रीफ रीक कर बर देते हैं और खीझ-खीम कर नाश करते हैं। हमारे भक्त हैं 
हमारे भजन में ही इन्हो ने अपनी जिन्दगी बिताई हे। हमहीं से बर पाकर चढे है इनके नाश 
होने में हम को शोक दोना चाहिए। यह बिचार न करके उनके नाश में खुशी मनाते हैं) 
हमने हनकों वर देकर बढाया है। हमको णसा नहीं करना चाहिये इस बात की शरम किसी 
को नही है। हे श्री रामजी आप ही एक ऐसे हैं कि !-- 
केसे हु पामर पातकी जो लही नाम की ओट । 
गाँठी बाँधी रामसों, परख्यो न फेर खरखोट ॥ 
याने हे प्यारे केसा भी पातकी क्यो न हो जो आपके नाम की ओट पकडता है, उसको 
कुछ न विचार करके स्वीकार करना ही जानते हैं। इससे आप ही की शरण पकडने में हमारा 
सब भाति से कल्याण है । फिर कहते हैं कि प्रशुकी मावा ऐसी हे कि :--- 
शिव विरंचि कॅह मोहई, को है चपुरा आन । 
अस चिचारिके भजहि सुनि, माया-पति मगवान ॥ 


यान ब्रा शिव को भी भगवान की माया मोहित कर दती है । फिर दूसरा कया चीज 


है। इसीसे समझदार लोग माया-पति जो भगवान हे उन्हीं को भजते हैं इत्वादि अनक प्रसगो 
१६ 
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से यही मालूम होता है कि विना श्री रघुनाथजी के शरण में भये इस जीव का स्वप्न में भी 
कल्याण नहीं है। यदि कहो पहिले सुन चुका हुँ कि शिवजी महाराज वेष्णवो' में भ्रष्ट हँ. 
साधारण वेष्णव की भी सेवा पूजा की जाती है तो फिर शिवजी महाराज से इतना वचाव क्यों 
किया जाता है ! 


सुनो ! सभी बाते शास्त्रों से ही जानी जाती हैं। भक्ति का प्रसग भी शास्त्रों से ही सुनने- 
जानने में आता है। इसी तरह से शास्त्रों में ही लिखा है कि युमु्ुओं को ब्रह्मा रुद्रादिकों 
को छोड़कर सिफ भगवान की ही भक्ति करनी चाहिये। लिखा तो है कि शिवजी येप्णवो' 
में बड़े हैं परन्तु जब वेष्णवो का लक्षण मिलाते दें तो उनमें नहीं मिलता हे । वेष्णवो' का 
लक्षण पद्मपुराण में ऐसा लिखा है !--- 


ये कण्ठ लभ्न तुलसी नलिनाक्ष माला, 
ये बाहुमूळ परित्रिहृत शंख चक्ताः । 
ये वा ललाट पटले लसदुध्वपुण्शाः, 
ते वेष्णवा भुवनमाशु पवित्र यन्ति॥ 


है| 

याने जिसके गले में तुलसी और कमलाक्ष की माला हो, वाहुमूल में शंखचक्र के चिन्ह 
हो, जिसके ललाट में उर्ध्वपुण्ड्‌ तिरक हो वे वैष्णव कहे जाते हैं। जहां वे विराजते हैं वहां 
की जमीन पवित्र हो जाती हे । यह लक्षण कहीं भी शिवजी के स्वरूप वर्णन में नहीं आता 
डे ऐसे लक्षणों से युक्त यदि कहीं शिवजी की मूर्ति हो उसको ग्रणास करने की मनाई नहीं है । 
परन्तु सारे जगत में जितने भी शिवजी के मन्दिर हैं कहीं भी ऐसे वेष्णव वेप युक्त शिवजी का 
विग्रह देखने में नहीं आता । इसी कारण से अनन्य लोग प्रणाम नमस्कार नहीं करते हैं । 
आज कहीं भी पेष्णव वेप से शिवजी महाराज मिले तो किसी प्रकारं भी विचार नहीं किया 
जा सकता है। यदि कहो कि जब वेष्णवो में श्रेष्ठ शिवजी हैं ऐसा शास्त्र कहता है तो फिर 
उनका वैष्णव वेष क्यों नहीं दै! इसकी एक कथा है सो सुनो :-- 


एक समय शिवजी वैष्णवों की महिमा श्री पार्वतीजी से सुनाते थे। पार्वतीजी ने पूछा कि 
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वष्णवों का लक्षण कया है ! तो वेष्णवों के जो लक्षण हम ऊपर कह चुके हें वही लक्षण शिवजी 
ने पार्वती जीसे बताया फिर शिवजी ने कहा कि मैं भी पेष्णव हैँ। पश्चात शिवजी ने फिर 


कहा कि वैष्णवों को पाखण्ड से दूर रहना चाहिए । इस पर पार्वतीजी ने पूछा कि पाखंड 
वेष का क्‍या लक्षण है १ 


शिवजी महाराज ने जिस देष को घारण किया था उसीको पाखड वेप बताया। फिर 
~ आओ, ~ . 
पार्वतीजी ने पूछा कि महाराज ! यदि ऐसा हे तो आपने वेष्णव वेष न रखकर ऐसा पाखंड 


वेप क्यों रखा १ इतना सुनकर शिवजी बोले कि हे देवी ! इसमें एक गुप्त बात है सो कहता 
हूँ सुनो :-- 


एक बार नमुचि आदिक राक्षसों ने मिलकर बिचार किया कि बल में तो मुनिया से हम 


रोष सद प्रकार से बड़े हैं परन्तु रष आजाद की शक्ति इस रोगों में, यहीं हे | इसका 
कारण क्ष्या है ! 


बिचार कर सिद्ध किया कि शायद वेष्णव वेष घारण करने से झ्रुनियों में श्राप और आशि- 
रोद की शक्ति हो गई हो। फिर हमलोग भी वैसा ही वैष्णव वेष क्‍यों न धारण कर ठे? 
इतना विचार करके उन सब राक्षसा ने मुनि वेष घारण कर लिया। अब यह नहीं पहचान 
हो सका कि कोन राक्षस और कौन मुनि है! वेष्णवों का वेष तो राक्षसो ने धर ही 
लिया। परन्तु वैष्णवों का आचरण उनमें नहीं आय(। पर स्त्रियों का हरण करना, 
मॉस भक्षण करना, मदिरा पान करना, दूसरों के माठपर आक्रमण करना, उदण्डता करना 
इत्यादि कुलक्षण उनमें ज्यों के त्यों ही बने रहे। तिलक मारा धारण करके सी चे 
लोग निषिद्ध काम करते थे इससे यह प्रसिद्ध हीने रगा कि वैष्णव लोग भी शास्त्र 
विरुद्ध अनुष्ठान करते हें । यह नहीं मालूम होता था कि राक्षस कौन हैं और वैष्णव 


कौन हैं! अव इसकी जरूरत पड़ी कि या तो वे लोग कुचाल छोड दें अथवा वैष्णव वेष 


छोड दें । परन्तु दे लोग जबर्दस्त थे उनको कहे कौन, फिर देवता मुनि रोगों ने भगवान से 
निवेदन किया । 


हे पदती जी ! भगवान ने हमसे कहा कि हे शिवजी ! इन राक्षसां की कुचाल तो 
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न छुट सकेगी और तिलक करके, वेप्णव वेप धारण करके ऊटपटांग करने से वष्णवता की 
निन्दा होती हे । इससे किसी उपाय से आप इनका वष्णव वेप छुडा दीजिए । आप स्वयं 
उट पटांग वेष धारण कर लीजिए । आपके उपर इन लोगों की बडी श्रद्धा हे । जव वे लोग 
पूछें कि आपने ऐसा वेप धारण क्‍यों किया ? तो आप वप्णव वेप की और विष्णु की घोर 
निन्दा कीजिए और कहिए कि चिता की भस्म लगाना मुण्ड माल पहिनना इससे बढ़कर कोई 
चेप नहीं है । जब ऐसा आप कहेंगे और वैसे ही वेप धारण कर लेंगे तो उन लोगों को यथार्थ 
जॅच जायगा कि जो शिवजी करते हें वही सच है । इस पर बे लोग भट वं ष्णव वेष छोड़ 
देगे। असुर और सुर सुनियाँ का विभाग पूर्ववत हो जायगा । 


हे पार्वती जी ! इस प्रकार जब भगवान के सुख से मैने सुना तो घवडाकर कहा कि हे 
नाथ ! आप की और वेष्णव वेप की निन्दा करने से हमको घोर अपराध लगेगा उसकी 
शान्ति केसे होगी ! इतना सुनकर प्रथु ने आज्ञा की फि आप मेरा नाम जपते रहिएगा 
आपको कुछ भी अपराध नहीं लगेगा । 


हे पार्वती जी ! इस प्रकार हमको आज्ञा करके भगवान अन्तर्घ्यान हो गये । भगवान 
की आज्ञा मानकर मैने भी वैष्णव वेप छोड़कर पाखण्ड वेप धारण कर लिया । हे देवी जी! 
जब मैंने ऐसा वेप धारण किया तो नमुच आदिक राक्षस लोगों ने भी वंष्णव वेप छोड़ दिया 
और झट पाखंड वेप धारण कर लिया। मैं इस दोप को मिटाने के लिए भगवन्नाम का 
जप किया करता हूँ । 

हे पार्वती जी ! प्रसंग वश सुझे यह कहना पड़ा है। परन्तु यह गुप्त रखने की वात है 
सिफ मुनि और असुर विभाग करने के लिए ही ऐसा करना पड़ा है। यथाथे में तो हमारा 
वैष्णव देप ही है। हे पार्वती ज़ी! यह वेप सात्विक सुसक्षओं के लिए अपूज्य तथा अनु- 
यास्य है । - 

इतनी कथा सुनकर पार्वती जी का संदेह दूर हो गया। आगे दूसरा प्रसंग सुनने लगी 
उक्त कथा प्रसंग के इलोक नीचे दिये जाते हैं :-- 

( पद्म पुराण उ० खं० अध्या० २३४ उमा महेश्‍वर संवाद ) 


श्रीसते रामानुज्ञाय नम' 
श्री महादेव उवाच-- 


इत्या कण्ये हरि वाक्यं देवानांच भयानकम्‌ । 
तान्स मा श्वास्य दिक्पालान्‌ मामाह पुरुषोत्तमः 


श्री भगवान उवाच-- 


त्वं हि रुद्र महाबाहो । मोहनाथें सुरद्विषाम्‌ । 
पाखण्डाचरणं धमं कुरुष्व सुर सत्तम ॥ 
तामसानि पुराणानि कथयस्वच तान्प्रति । 
मोहनानि च शास्त्राणि कुरुष्व च महामते ॥ 


इत्यारम्य्‌-- 


भस्मास्थि घारणिः सर्वे भविष्यन्ति द्यचेतसः । 
त्वां परत्वेन वक्ष्यन्ति सर्व शास्त्रेषु तामसाः ॥ 
तेषांमत मधिष्ठाय सर्वेदेत्याः सनातनाः । 
भवेयुस्ते मद्िमुखाः क्षणा देव न संरायः ॥ 
अहमप्यव तारेषु त्वाञ्चा रुद्र महाबळ । 
तामसानां मोहनार्थ पूजयामि युगे-युगे ॥ 
तच्छुत्वाहं यथोक्त तु वासुदेवेन भामिनि । 
सुमहदीन वदनो बभूवात्र बरानने ॥ 
नमस्कृत्वाथ तं देवमन्रुवं परमेश्वरम्‌ । 

त्वयो यदि मिदं देव करोमि यदि भूतले ॥ 
तत्त्‌, नाशाय मे नाथ । भविष्यतिन संदायः । 
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एव मुक्तो ततो देवी । समाश्वास्य च मां पुनः । 
आत्मनाशाय ते नात्र भवत्ित्याह मां हरिः ॥ 
दत्तवान कृपया मह्य मात्मनाम सहस्त्रकम्‌ । 
बडाक्षरं हमामम्त्रं तारकं ब्रह्मउच्यते ॥ इत्यादि 


इसी कारण से सात्विक मुमुक्ष लोग शिवजी की उपासना नहीं करते जसे रजस्वला 
अवस्था में माता का भी पूजन दर्शन पुत्र के लिए शास्त्र से मना होने के कारण छोड़ना होता 
है । उसी प्रकार वेष्णव वेप रहित शिवजी का दर्शन वगरह सात्विक झुमुक्षुओं के लिए सात्विक 
शास्त्रों से मना होने फे कारण छोड़ना होता है। इससे किसी प्रकार का भी वह दोषी 
नहीं हो सकता । 


कोई-कोई ऐसे ढीठ-स्वभाव, उदण्ड-प्रकृति के होते हें कि जब अपने मन के प्रतिकूल बहुत 
प्रमाण सुनते हैं तो कह देते हैं कि मिलाया हुआ है। परन्तु जो जगत भर में प्रसिद्ध ग्रन्थ 
३ उनके प्रमाणां को मिलाये हुए कह देना कितनी ढिठाई है। यदि पूछा जाय कि क्‍यों 
मिलाया गया, कब मिलाया गया, किसने मिलाया १ तो इसका कुछ जाव ही नही मिलता। 
फिर पूछा जाय कि यदि मिलाया है तो परम्परा से ग्रन्थो में चला क्यों आ रहा हे ! इसको 
हटा क्‍यों न दिया ? सारे जगत भर के ग्रन्थों में क्यो इसको आदर दे रखा है ? तो चुप रह 
जाते हैं। हमको तो इन प्रपश्वों से जरूरत नही है। क्यों कि इस वात से तो किसी विषय 
का निर्णय कोई कर ही नही सकता है । जब जवानी ही कह कर निर्णय कर देगा तो चाहे 
जिस विषय को मिलावट कहकर हटा सकता हे । इसी पर तो हजारों मत मतान्तर चल 


रहे हैं । 

हम तो अपने में आस्तिकता और मुमुक्षता देखना चाहते हैं। वाद-विवाद में समय 
बिताना ठीक नही । इसी जन्म में भगवान से मिलना हो जाय, इसी जन्म के अन्त मे युक्ति 
याने परम धाम भी मिल जाय | जन्म मरण चक्र से वारंबार ग्लानि हो गई है । संसार 
दुःखो से तथा अनित्य वन्धुओ से वार-बार घबड़ा रहे हैं। अपना सचा बन्धु कौन है १ 


Fi 


धीमते रामानुजाय नम १२७ 


उसका स्वमाव दोसा है! वह जल्दी कैसे मिलता है ! इस बात की खीज में हैं। अनेक 
शास्त्र हैं, थोड़ा टाइम है, अनेक विघ्न दें उमर बहुत थोडी है। इससे शास्त्रों का सारांश 
झया है ; जल्दी कैसे सच्चे पिता--भगवान श्रीपति मिल जावं और जन्म-मरण चक्र से शीघ्र 
निकलने का शास्त्रों में सबसे सीधा उपाय कौन है ! इसी प्रसंग को इमे लेना है। शरणा- 


गति से बढकर जल्दी इसी अन्म के अन्त में भगवान के मिलने का अन्य कोई भी सीधा 
उपाय शास्त्र में नहीं है । 


भगवच्छरणागत को यह बात भ्यान में रखना चादिए। अर्किचन और अनन्य गति 
अवश्य होना चाहिए । इसी प्रसंग में पीछे अकिंचन किसको कहते हैं सो कह चुके हैं और 
अनन्य गति क्या है । उसको कहते हैं--जिसको किसी देवतान्तर आदि में रक्षकपना न रहे 
जाय भगवान के बराबर कृपाळ कोई नहीं हे! इससे सबका अवलम्ब छोड़कर एक श्रीपति 
का ही आश्रय शरणागत को पकड़ना चाहिये । इसी असंग में कहा गया है कि इन्द्र, खय, 
र्म, शिव आदि देवों की प्रशंसा इद से ज्यादा शास्त्रों में आई है। कहीं ऐसा न हो कि 
उसमें पड़कर शरणागति से नष्ट भ्रष्ट हो जाय । इसी से यह समाया गया कि देवों की 
जो प्रशंसा है सो प्रशंसा मात्र ही है। मौके पर ये देव गण कोई भी काम नहीं देते हैं। एक 
लक्ष्मीपति ही ऐसे हैं फि जिनके पास केसा ही पामार-पातकी, अनाथ, दीन जावे उसका 
बेडा पार लगा ही देते हैं। इससे सभी देवों को छोड़कर जो एक श्रीहरि को ही पकड़ेगा 
उसका बेड़ा जल्दी पार ठग जावेगा । शिवजी महाराज का अनन्य लोग इन्हीं कारणों से 
उपासना नहीं करते हैं 

यदि ऐसा कहो कि शास्त्रों में देवों को भगवान का तलु याने शरीर बताया है और 
अग्रुक देव के पूजने से अध्ुक फल मिलता है। यह भी शास्त्रों में बताया है। इसके अजु- 
सार देवों की पूजा तो भगवान की ही पूजा हुई । और देवों के जरिये जो इछ फल मिला 
सो मानो भगवान का ही दिया हुआ है। फिर देवों के पूजने में और देवों के दिये इए 
फल से कौनसी हानि है । 


सुनो भाई। भगवान गीता में कहते हैं कि-- 
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कासेस्तेस्तह त॒ ज्ञानाः धपय्यन्ते ऽन्यटेत्रताः । 
तं तं नियम मास्थाय प्रकृत्या नियताः स्त्रया ॥ 


अर्थात्‌ हे अजुन! कामनाओ से जिसका ज्ञान नए हो जाता हे सो हमको छोड़का 
दूसरे देवताओं को भजते हैं । 


यो यो यां यां तनु भक्तः श्रद्वयाचितुमिच्छति । 
तस्य तस्याचलां श्रद्धां तासेतं विदधाम्यहम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ हे अर्जुन ! शास्त्रो में देवताओ को हमारा शरीर बताया हे । इससे जो भक्त 
जिस देव को श्रद्धा से पूजना चाहता है उसकी उसी ढेव मे अचल श्रद्धा मैं देता हूँ । 
स तया श्रद्यायुक्तस्तस्याराधनमीहते । 
लभते च ततः कामान्‌मर्येव विहितानूहितान्‌ ॥ 
अन्तवत्तु, फळं तेषां तद्गवत्यल्प मेध साम्‌ । 
देवान्‌ देवयजोयान्ति मद्गक्तायान्ति मामपि ॥ 


हे अजुन! वह भक्त उस श्रद्धा से उस देवता का आराधन करता है। उस देव से 
हमारी अज्ञानुसार फल भी पाता है। हे अजुन ! यद्यपि देवता लोग हमारे शरीर कहे गये 
हैं परन्तु देवो' की सेवा से हमारी साक्षात्‌ सेवा नही हे । इससे देवताओ' को पूजा करनेवाले 
अल्पबुद्धि याने कम अङ्क वाले हैं। इससे देवों को पुजकर जो लोग उनके द्वारा फल पाते हैं 
बह फल नाशवान होता है । अर्थात्‌ हमारी साक्षात्‌ सेवा करके जो हमारे भक्त फल पाते 
$ वह नाशवान नहीं होता, बह अचल होता है। हे अझुन! देवों को पूजनेबाले देव 
लोक को जाते हैं और मेरी सेवा करनेवाले मेरे को ग्राप्त होते है । 
तुम्हारे प्रस्नों के उत्तर भगवान को गीता से हो गये । यद्यपि देवा को भगवान का शरीर 
बताया है तथापि उनकी सेवा साक्षात्‌ सेवा न होने के कारण देवताओं की सेवा करनेवालों 
को खुद भगवान अपने श्रीमुख से कम-अकु बताते हैं ओर देवो के दिए हुए फ़ल को नाझ- 
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बान बताते हैं। जेसे हिरण्यकशिपु और रावण का फल नाशवान हुआ। विभीपण और 
प्रहहाद का फल अचल हुआ। और भी सुनो ! शरणागत प्रपन्न को चाहिए कि ग्रहां 
का जाप अनुष्ठान बगैरह न स्वय करे न दूसरों से करावे। कारण यह है कि ये साधारण 
बातें हैं। यथार्थ तो यह है कि प्रारव्धानुसार जिसके कर्म में जो कुछ सुख दुख भोगना 
लिखा है वह तो भोगना ही पड़ता है। इससे किसी के सुख दुख का दाता कोई भी नही 
है । वास्तव में सुख दुख का हेतु न तो कोई देवता है न ग्रह! क्योंकि यदि सुस दुख 
देवों फे हाथ में होता ग्रहों के वश में होता तो देवों को तथा ग्रहों को दुख नही होना 
चाहिए था। ग्रहो में भी परस्पर में द्रोह शास्त्रों से सुनने में आता है। याने ग्रहों के 
द्वारा ग्रहों को भी पीडा सुनने में आती हे। यदि सुख दुख ग्रहों के ही हाथ में होता 


तो उन लोगों को दुख नहो होना चाहिए था। परन्तु होता हे । 


इससे प्रपन्न को 
सावधान रहना चाहिए । 


सामान्य अधिकारी के लिए देवों का पूजन स्वर्ग फल वहा से एनः पतन इत्यादि चक्र- 
व्यूह जेसा शास्त्रों ने विधान किया है। विशेष अधिकारी जो अनन्य झुझुक्नु लोग हैं उनके 
लिए उसको मना कर दिया है। वस ! इसी प्रकार ग्रहों का पूजन आदि प्रपन्न भागवतो 
को तो मना हे और साधारण लोगों के लिए विधान है और है भी यथार्थ ही। जब कि 


उन ग्रहों के हाथ में सुख दुख हे ही नही फिर अपनी निष्ठा बिगाड़ना व्यर्थ है। श्रीमद्‌ 
भागवत एकादेश स्कन्ध का वचन है कि-- 


“नायं जनो मे सुख दुःख हेतुने देवतात्मा गरहकर्म कालाः । 
सनः परं कारण मामनन्ति संसार चक्र परिवर्तयेद्‌ यत्‌ ॥” 


इसका भाग यही है कि सुख दुख के कारण देवता ग्रह बगरह कोई भी नहों हे। मन 
से मान लेना ही सुस दुख हे और किसी के हाथ में सुख दुख नहीं है। यद्यपि किसी किसी 
सकाम प्रकरण मे यह आता है कि अनन्य वेष्णव भगवान के स्तोत्र से भगवान के मत्रों से 
शान्ति करचे परन्तु चह प्रकरण भी निष्ठा भग के लिए कम नहीं है क्योकि म्रारब्ध के अनु- 


सार सुख दुस जरूर भोगना ही पडता हे । यह शास्त्रों तथा शिष्टो का अटल सिद्धान्त 
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है । और बढ़े-बड़ अवतारी पुरुषों का भी दुःस सुनने में आता है। जसे श्री वशिष्टजी का 
पुत्र मरण, अर्जुनजी का पुत्र मरण, श्री परीक्षितजी का असमय पर अवक्य मृत्यु होना, द्रौपदी 
के पॉचो पुत्रों का मारा जाना, पाण्डवो पर बिपत्ति, बसुढेबजी का जेल, श्री यामुनाचार्यजी 
को भयंकर फोडा होना श्री अनन्ताल्वारजी को तीन वर्ष तक भयानक वात का रोग होना, 
आर्धाचुसार श्री यामुनाचार्यजी का और श्री रामाचुजाचायजी का मिलाप न होना इत्यादि 
प्रकरणों से यही मालूम होता हे कि लीला विभूति का जो मुख दुख क्रम हे यह अवश्य होकर 
ही रहता है इसका नजीर भी ढे चुके हैं । जबकि ऐसे ऐसे महापुरुषों को दुःख भोगने पड़ 
जिनको भगवान रुबरु प्रत्यक्ष थे फिर दूसरा प्रपन्न तथा सतसंगी कहाकर दुख छुड़ाने के लिए 
भगवान के मंत्रों का प्रयोग कराके अनुष्ठान करे या करावे यह सिवाय अल्पज्ञता के और कया 
कहा जायेगा । 


जो पुरा स्परूप ज्ञानी होगा वह तो भगवान के मंत्रो से भी अनुष्ठान न करेगा, न 
करावेगा और जो नाममात्र के भागवत हैं प्रपन्न है, मत्रार्थ जाता हे, तथा शरणागत हैं वे चाहें 
सो करते और कराते हैं । उनको कौन रोके और क्या कहे । 


hy 


यथार्थ स्वरूप ज्ञानी तो उसी को कहते हें जो सिवाय भगवान के कॅकर्र्य के भगवान से 
स्वभ में भी दूसरी चीजों की चाहना नहीं करता । यदि स्वय भगवान भी अपनी सेवा को 
छोड़कर दूसरी चीज देने को तेयार हों तो कभी भी लेना कबूल नही कर सकता । जैसे श्री 
प्रहलादजी को बर देने के लिए भगवान ने बहुत लोभ दिसाया परन्तु ज्ञानियो में भेष्ट प्रहलाद 
जी ने सेवा से बिपरीत कुछ नही मांगा इससे प्रारव्धाधीन सुख दुख को समझकर कभी 
किसी विपत्ति में भूल कर भी देवताओं की तो वात ही कया है? खुद भगवान से भी कभी 
प्रार्थना न करे उस कष्ट से छुटकारा पाने वास्ते । 


स्वरूपानतुरूप शुद्ध इलाज करे करावे परन्तु रोगी के अच्छ होने के लिए किसी प्रकार का 
अनुष्ठान करना कराना प्रपन्नता का भजक है या शरणागति का बाधक हे । सेंकड़ो जगह 
ऐसा देखने में आता है कि जब आयु पूर्ण हो जाता है तो अचुष्ठानों के जरिये कोई फ़ायदा 
नहीं , होता इससे शरणागत , को चाहिए कि किसी प्रकार की मनौती कभी भी न क्रे | 
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केसी 
भागवतो को तो एक ही बात का ख्याल हर वक्त होन( चाहिए कि हे भगवान! केसी भी 


विपत्ति पडने पर पर्व त्रय से याने भगवद्‌ भागवताचार्य से कभी भी निष्ठा कम न होने 
पावे । 


हाँ ! रोग छुडाने के निमित्त तो नहीं परतु भगवत-यश कान में पड उसके लिये यदि 
चाहे तो विष्णु सहस्त्र नाम, गध्यत्रय, आल्वन्दार, श्री रामायण श्री गीता वगेरह का पाठ 
कराने में हरकत नहीं है। इसी तरह अनन्य शरणागतो को चाहिये कि जेसे सामान्य रोग 
किसी मांगलिक कार्य में, यात्रा षगेरह में श्री गणेश जी का नाम लिया करते हैं। उसी 
तरह किसी मांगलिक कार्य में भगवत्‌ पार्षदों में श्रेष्ठ श्री विष्वक्सेननी का पूजन किया करे ! 
उसमें भी यह भावना न करे कि मैं बिघ निवारण के लिये पूजन करता हूँ किन्तु ऐसी भावना 
करें कि अनन्य मुप्नुक्षुओं के लिये विष्यक्पेनजी की पूजा करना सालिक शास्त्रों की आज्ञा है 
उसका पालन करता है यह विचार अत्यन्त शुद्ध है। i 


जो लोग सिफ वित्र निति के छिय्रे ही मांगलिक कायो में अपने-अपने अधिकार के अलु- 

सार देवों का पुजन करते हैं उन लोगों में भी हजारों में ऐसा देखा जाता है कि वित्न हो 
जाता हे यदि विप्त न होना और होना इसका भार पूजा पर ही होता तो अत्यन्त विधि से 
भो करने वालों के यहाँ वित्न क्यों देखने में आता । हजारों जगह गणपतिजी की विवाहारम्म 
में पूजा हो करके भी विधवापन देखने में आता हे | इससे पहिले ही कह चुका हूँ कि सुख दुख 
यह किसी दूसरे के ही हाथ में है । इससे श्री हरिजी के आश्रितों को चाहिये कि सुख दुख को 
आरथार्‍ुसार मानता हुआ अपने अधिकार के अनुगुण भगवदाज्ञा कैकर्थ्य मानकर विष्वक्सेनजी 
का ही किसी कारय के प्रारम्भ में पूजन किया करें | पिष्वक्सेनजी की पूजा होने पर भी यदि 
प्रारूध के अनुसार कुछ विध दिख पडे तो उनमें भ्रम न करे | यह मन में न सोचे कि मैंने 
अशुक को छोड दिया इसीसे तो यह विश्न नही आ गया १ याने श्री गणेशजी को छोड़ दिया 

बमोसे यह बिभ्र आया कया १ ऐसा अज्ञानता पूर्ण विचार न करे क्योंकि मैं पहिले ही कह 

आया हूँ कि सुख दुखों से और उपासना ग्रसगों से कुछ भी मेळ नही है। सुख दुख देना 

किमी देवादिक के दाथ मे नहीं है । यदि विध करना न करना उनके हाथ में होता तो खुद 
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गणेशजी का एक ढांत रावण ने उसाड लिया बह दांत फिर नहीं जमा और रावण का आप 
कुछ नहीं कर सके । वह यह इलोक है: -- 


“विदग्ध ळीलोचितदन्तपत्रिका विधित्सयानूनम नेनमानिना । 
न जातु वेनाय मेक मुद्धतं विषाण मद्यापि पुनः प्ररोहति ॥” 


माघ काव्य के प्रथम सग में लिखा हें यदि गणशजी के हाथ में विन्न करना या नाण करना 
होता तो उसी वक्त रावण का नाश हो जाता । इससे देचतान्तरो को छोडकर विष्वक्सेनजी 
की पूजा होने पर भी कदाचित कहीं कभी किसी अंश में विध दिस पड़ तो भी अपनी अनन्य 
निष्टा नही छोडनी चाहिये न तो भ्रम में पड़ना चाहिये न पछतावा करना चाहिए। देखो 
श्री सीतारामजी के समान कृपाल कोई नहीं हो सकता हे। एक वही कृपा सागर हैं कि 
जिसको पकड ठेते हे.वह कमा भी क्यों न हो उसका वेडा पार लगाही ढेते है । 


क्यों न लगावे मां-बाप के ममान तो जगत मे मा-त्राप ही हो सकते हें। इम जीव के 
सच्चे मां-बाप तो श्री सीतारामजी ही हे। इस जीव का उद्धार चाहे करोडों वर्ष मे हो। 
किन्तु जब होगा तव श्री सीतारामजी के शरणागत होने से ही होगा । उनका स्वभाव है कि 
जो उनका आश्रय चाहता हे उसको सदा के लिये आश्रय देने को सदा तेयार रहते हैं । 
करोड़ों अपराधों को क्षण मात्र मे क्षमा कर देते हैं। अपने शरणागत का सदा पक्ष करते हैं । 
उनका स्वभाव ऐसा नहीं है कि अपने आश्रितो का कभी बुरा करें । यह सब दुर्गुण वाकी 
देवो में है । इसका कारण यह है कि देवो से और इस जीव से किसी प्रकार का पक्का सम्प- 
न्ध नहीं है । इसी कारण वाकी देव लोग अपने भक्तों का नाश देख कर खुशी होते हैं उनमें 
दया नहीं आती जैसे हिरण्याक्ष के मरते समय ब्रह्माजी को दया नही आई । रावण मरा तो 
शिवजी उदास नहीं हुए । भगवान अपने आथितों के साथ कसा वर्ताव करते हैं आदि अन्त 


कैसा निर्वाह करते हैं। यह घात सारे जगत में तथा अनेक इतिहास पुराणों में प्रसिद्ध ही हैं 


फिर भी मैं आगे कुछ कईगा । 
इस वक्त तो देवताओं के वावत बिचार चला हुआ है कि एक श्रीपतिको छोड़कर वाकी 


श्रीमते रामानुजाय नम १३३ 


देवों की जो इतिहास पुराणों में बडाई की गई है वह सिर्फ प्रशंसावाद हे मौके पर वह काम 
नहीं आती है। जैसे शिवजी की शास्त्रों में हद से ज्यादा बड़ाई हे परन्तु घण्टाऊण को मुक्ति 
देने के समय कुछ काम न आ सकी इसी प्रकार सभी देवों को समझना चाहिए । मंक्षेप 
से सर, इन्द्र, झा, शिव के बावत मैं विचार कर आया हूँ। अब देवी जी के वावत जो 
प्रशंसावाद है उसका भी संक्षेप में आगे विचार करता हूँ। इसको ध्यान देकर सुनो १-८ 


बहुत जगह देवी जी की इद से ज्यादा बडाई की गई है परन्तु वह भी इन्द्र खर्य की 
बड़ाई के समान ही है। याने मौके पर वह बड़ाई भी काम नही देती । जैसे भगवान 
अपने आश्रितों का अपने भक्तों का पक्ष करते हें उस तरह कोई देव देवी नहीं कर सकता 
है। नमूने के वास्ते बाकी देवों का तो विचार कर आये हैं परन्तु अपने भक्तों से देवी जी 
केसा वर्ताब करती हैं उसका भी नमूने के वास्ते एकाध दृष्टान्त ढते हैं :-- 


श्रीमद्भागवत जी में एक कथा है कि देवी जी का एक भक्त था । वहुत समय से उसके 
घर में देबी जी फी सेवा पूजा चली आरही थी वह किसी कामना के सिद्ध होने के लिए 
देवी जी के सामने पुरानी रीति के अनुसार एक मनुष्य को बलिदान देने के लिए लाया । 
उसके कुडुम्बवर्ग देवी जी के उत्सव के लिए अनेक प्रकार के बाजे बजवा रहे थे। उनके इष्ट 
मित्र बहुत सजावट के साथ आये थे ख्बरियाँ गान करती थीं । बलिदान के लिए सारी 
सामग्रियां इकड्टी की गई थीं । इतने में किसी उपाय से बलिदान के लिए लाया हुआ 
मनुष्य कहीं भाग गया । उस देवी भक्त ने अपने नौकरों को उस मनुष्य को टूटने के लिए 


जहाँ तहाँ भेजा । वह भगा हुआ मनुष्य तो नहीं मिला परन्तु उसी रास्ते में कहीं परमहंस 
जडभरत जी उनलोगों को अनायास मिल गये । 


उनको अच्छे हुए-पुए देख कर बलिदान देने के लिए देवी जी के पास लाये । उनसे पूछा 
कि देची जो के सामने इम तुमको बलिदान ठे देवे? उनलोगों की बात सुनकर भक्त 
शिरोमणि जडभरत जी ने अपना बलिदान _कबूल कर लिया। जब देवी जी के सामने 
उनको बलिदान के लिए वे लोग ले गये तो देवी जी उम मूर्ति में से प्रगट हो गई जिस 
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तलवार से वलिढान देने के लिए वह भक्त ठेवी जी का सड़ा था उस तलवार को देवी जी 
ने अपने हाथ मे ले लिया । 


भगवत्‌-भक्त जो जडभग्त जी थे उनके देसते देखते क्रोध मे आकर देबी जी ने पहिले 
अपने भक्त का माथा काट लिया पीछे उसके वाल बच्चे हित कुम्ब सभी का माथा काट 
लिया । उसके वाढ अपने पार्षदों को बुलाकर उन डाकिनी-साकिनियो के साथ अपने भक्तो 
का खून सूव पिया उसके वाढ प्रम में मम्न होकर कटे हए अपने भक्ता के शिरां को लेकर 
देवी जी ने गढ सलना शुरू कर दिया पश्चात्‌ डॉकिनी पिशाचिनी के साथ खूब नाच किया 
और गीत भी खूब गाये। अपने भक्तो का अपने हाथों से ही जडमल से सत्यानाश करके 
बड़े सतोप के साथ अपने आसन पर जाकर ज्यों के त्यां स्थित हो गई। यह हुई कथा 
देवी जी की और देवी जी के भक्तों की । 


अव यहाँ सोचने की वात यह है कि अगने भक्तों का मिर अपने ही हाथों से कारने में 
ठेवी जी को जरा भी दथा नही हुई वे बेचारे देवी जी के भक्त थे। उनका देवी जी पर पूर्ण 
विश्वास था कि ये हम लोगों के रक्षक हे । परन्तु उनका विचार व्यर्थ हुआ। देवीजी ही 
उनका खास भक्षक घन गई | विना अपराध देवीजी के ही हाथ से मारे गये। वे तो देवी 
जी की प्रशंसा करने वाले शास्त्रों के वचनानुसार सदा की तरह वलिदान देने को उद्यत थे। 
आज तो कोई नई वात थी नहीं। फिर न जाने देवी जी को क्रोध क्‍यों आगया। जो 
कहें कि निरपराधी महात्मा जड भरतजी के ऊपर अत्याचार करने से देवी जी से नहीं सहा 
गया इससे सिर काट लिया तो यह भी उचित नहीं जॅचता हे। क्यों कि इसमें सिर काटने 
की कौन सी बात थो । वे लोग तो अज्ञानी थे वे तो समझते नहों थे कि भगवान के भक्त 
हैं या सामात्य मनुष्य हैं । यदि ये वार्त देवीजो को मालूम हुई तो अपने भक्तों को सममा 
देना था कि ये महात्मा हैं । इनका वलिदान मत करो । इनका स्वागत करके यहाँ से भेजो । 
इस तरह कहने पर भी यदि वे लोग नहीं मानते तो चाहे सो दण्ड देना था। अथवा जड 
भरत जी का तेज यदि देवी जी से नहीं सहा गया तो खुद जड भरत जी को राजी कर दना 
था और अपने भक्तों का अपराध क्षमा करा देना था। कि हे महात्मा जी ! आपका प्रताप 
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समझे बिना इन लोगों ने जो आप का अपमान किया जो कि जगत्पति के भक्त को बलिदान 
के लिए लाया सो इन हमारे भक्तों के अपराधो' को क्षमा करके इन पर दया दृष्टि कर 
के आप स्वच्छन्द भजन करने को जहाँ चाहें वहाँ पधारिये। इतना कहने से सत्र अपराध 
माफ हो जाते। परन्तु काली जी ने तो अपने भक्तों को समझाया और न जड भरत जी 
से माफ ही करवाया । किन्तु उन वेचारे निज भक्तों का नाश ही कर दिया | 


जब कि ऐसे ऐसे अपने प्रेमी भक्तां का बिना अपराध नाश कर दिया तो इस कथा को 
जानते हुए भी जो देवी जी की भक्ति करके, देवी जी के द्वारा मुक्ति चाहता है। उसके 
समान नासमझ कौन हो सकता १ इस कथा से तो यही जाहिर होता है कि भगवान के भक्त 
का देवी जी ने पक्ष किया और देवी जी के भक्त देवी जी को अच्छे नही लगे । 


इससे समझदार का यह परम कतेव्य है कि इन सभी देवताओं से चित्त हटाकर पतित पावन 
दीनबन्धु, गरीबनिवाज भगवान श्रीपति के ही शरणागत होकर रहे। अपना भक्त बेटे के 
समान होता है। जो देवता अपने भक्त का सिर काट लेता हे सो मानो कि अपने बच्चे का 
माथा काटता हे, वही काम दवी जी ने किया । जरा पछतावा भी नही किया अपने भक्तों 
फो काट करके जिस देवता की खुशीयाली का पार नही, उसी के कटे हुए सिर से गेंद खेल 
रही है उसके भरोसे अपना कल्याण चाइना कितनी भूल की बात हे इसके माने यह नही 
हुआ कि देवी जी को महिमा शास्त्रों में नही है? हे तो बहुत परन्तु प्रशसामात्र हे। नृग 


की गायों के समान है। इससे शरणागतां को चाहिए कि स्वप्त में भी देचो जी की सेवा 
पूजा न करं । 


श्रीमदभागवत के अएम स्फन्ध में कश्यप जी ने अदिती जी को भगवान के मिलने के 
लिए पयोत्रत का उपदेश किया और उसके नियम मे बताया कि हे अदितीजी भगवन्प्राप्ति के 
बत म देवी जी का प्रसाद और देवी जी का निर्माल्य भी वाधक होता हे । 


नोच्छिप्टं च चणिडकान्न ञ्च । 


श्रीमद्भागवतअष्ठम स्कन्ध 


१३६ शरण मीमासा 


जव कि भगवान की प्रापि के ब्रत में बीजी का अन्न ग्रहण करना सख्त मना है तो 
भगवच्छरणागत स्त्री पुरुष देवी जी का सेवन पूजन कसे कर सकता हे । शरणागत कहाकर 
जो लोग देवी वगेरद्द का त्रत करते हें या देवी के नाम पर वासी ठंढा प्रसाद साते हे उनकी 
निराली भूल है। देवी याने काली यह तामस देव हें । यह सात्विक सुमुक्षुओँ को सदा 
त्याज्य हैं । 

यदि कहा कि रुक्मिणी जी ने तो गिरिजा का पूजन किया था | श्री जानकी जी ने पार्वती 
जी का पूजन किया था फिर दूसरों को करने में क्या हरकत हे! 


मैं पहिले कह चुका हूँ कि जगत्पति भगवान श्रीरामजी हुए थ और जगज्जननी श्रीलक्ष्मी 
जी जानकी जी हुई थी । उन लोगों ने जो जो वातं की उनकी देखा दुखी हरएक मनुष्य 
को नहीं करना चाहिए । श्री रुक्मिणी जी जगत का कल्याण करके जब परमधाम को जाने 
लगीं तो अभि में प्रवेश करके गई । उनकी उपमा कोन स्त्री कर सकती हे । उनके आचरण 
की उपमा कौन कर सकता हे? श्री जानकी जी महारानी ने भी अग्नि में प्रवेश किया था 
और ज्यों की त्यां निकल आई उनका कुछ भी नही विगडा। आज वेसा कोई नही कर 
सकता है । जब कि ऐसी ऐसी बातों की देणा दुखी अनुष्ठान कोई नही कर सकता | फिर 
दवी पूजन में उनकी नजीर लेकर चलना वेसमझ पन की बात है। यद्यपि शास्त्रों मे तीन 
प्रकार के अधिकारी कहे गये हैं । 


“'प्रषन्न पारिजात” नामक ग्रन्थ के दशमी पद्धति के चउथा और पॉचवा इलोक ; 
बिप्णपायो योऽन्यफरूः सोऽधमः परिकीत्तितः । 
अन्योपायो विष्णुफलो मध्यमः परिकीत्तितः ॥ ४ ॥ 
माधवाङ बिह्वयोपायो माधवाड्धि प्रयोजन 
ल उत्तमाधिकारी स्यात्‌ कृतक्कत्योऽत्र जन्मनि ॥ ५.॥ 


इसका अर्थ यह भया कि ४-7 
भगवान को जो उपाय मानता है और स्त्री पुत्र धन विभव सम्पति आदिक को फल 


शीसते रामानुजाय नम १३७ 


मानता है सो अधम अधिकारी कहा जाता है। थाने जैसे किसी ने भगवान का भजन पूजन 


किया और भगवान से माँगा कि हे प्रभो ! हमको खी दीजिए, धन दीजिए, राज्य दीजिए, 


पुत्र दीजिए, दुनियाँ में इज्जत बढाइए, बिमारी छुड़ाइए इत्यादि । इसी अधिकारी को शास्त्रों 
ह अधम अधिकारी कहा गया है । 


क्यों कि जो फल-स्वरूप भगवान हैं, प्राणों के प्राण हरि 
हैं उनसे अनित्य फल-नाशवान फल माँगा । आखिरी में भगवान भी छुट गये। फर भी 
नष्ट हो गया । इसी कारण से भगवान का भजन पूजन करने पर भी इस अधिकारी को अधम 


अधिकारी कहा है । क्योंकि स्वरूप ज्ञान याने अर्थ-पञ्चक ज्ञान से यह बंचित रह गया अथवा 
उस पर परिस्थिति नहीं हुई । 


जो अधिकारी उपासना याने साधन भक्ति बगेरह को उपाय मानता हे और भगवान को 
कळु मानता है इसको शास्त्रों में मध्यम अधिकारी बताया है। यद्यपि फल तो अच्छा है परन्तु 
फल के लायक स्वरूप के अनुरूप, फर के सदश याने योग्य उपाय नही जान पडा । इसी से 
भगवान के फर होते हुए भी इसको मध्यम अधिकारी कहा है । इसी वाक्य के अनुसार जो 
कोई भगवान के मिलने के लिए ही यदि किसी देवता का पूजन करे उन लोगों को मध्यम 
अधिकारी बताया है। याने दूसरी कामना मन में न करके सिर्फ भगवान के मिलने के ही 
लिए जिन लोगों ने देवताओं का पूजन किया है या करते हैं। उनको किसी अंश में मध्यम 
पंक्ति का स्थान मिला है। याने उनको निन्दित नहीं बताया है क्योंकि साधन सामान्य 
हाता हुआ मी फल उनको भ्रष्ठ है । \ 
इम क्रम के अनुसार सिर्फ भगवान के मिलने के लिए ही जिसने इतर देवों का पूजन नमन 
उपासना की हे. उनको मध्यम अधिकारी कहने का यही आशय हे कि वे लोग स्परूप विरुद्ध 
साधन को ग्रहण किये है। अनादि का भगवान के साथ पिता-पुत्र सम्बन्ध, भर्ता-भार्या 
सम्बन्ध को पूरी तरह ध्यान में नहीं लिया क्योंकि भगवान संत्र हें । इस चेतन के सर्व-विधि 
_ अन्धु हैं। कृपा के अथाह समुद्र हे। इच्छा मात्र से ही किसी चेतन को जल्दी ग्रहण कर 
लेते है। असे अपने बाप से मिलने के लिए, अपने वाप के स्टेट का अधिकारी होने के लिए 


पुत्र को किमी का भजन पूजन करने की आवश्यकता नहीं पडती है सिफ पिता-पुत्र का ही 
१८ 
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सम्बन्ध जना देने वाले का उपकार स्मृति के अतिरिक्‍त और कुछ उपाय करने की पुत्र को 
जरूरत नही पडती है। उसी प्रकार सदा सर्य, सर्वत्र, विराजमान क्षण में अनन्त अपराधों 
को क्षमा करने वाले आश्रित के दोषों को ख्याल न करने वाले, आश्रित दोपों को भोग्य मानकर 
रहने वाले स्वरूप के अनुरूप अत्यन्त सरल उपाय जो अपने अनादि पिता भगवान हैं उनके 
मिलने के लिए जब कि उन्हीं की कृपा से काम चल सकता है फिर स्वरूप विरूद्व जन्म जन्मा- 
न्तर में कभी अनियत समय में जिससे फल मिलने की सम्भावना है, ऐसे सर्वज्ञता गुण से 
रहित अज्ञानी जो देवगण हें उन लोगो के पूजन नमन की कुछ भी आवश्यकता नहीं ह । 


जो सच्चा सम्बन्ध ज्ञान बाला होगा वह भगवान के लिए भगवान को ही साधन मानेगा । 
और जो लोग ऐसा कहते हैं कि पहिले सिपाहियों से, आफिसरों से मिलकर तब पीछे बाद- 
शाह से मिला जाता हे। एकदम बादशाह से केसे मिल सकते हैं ? उसी प्रकार दूसरे देवों 
की सिफारिश से धीरे-धीरे भगवान तक पहुँचते हें। यह वात तो मनुष्यों के मिलन 
में लागू हो सकती हे क्योंकि मनुष्य अज्ञानी होते हें। इससे उनसे मिलने के लिए 
दूसरों की सिफारिश की जरूरत पडती हे । परन्तु जो सारे ब्रह्माण्ड में हरेक जगह विराज- 
मान हैं, जिन्होंने गजेन्द्र की एक पुकार पर तुरन्त आकर रक्षा की, द्रौपदी की प्रार्थना सुनकर 
वस्त्र बढाया, जो सवत्र व्यापक हं, सदा सवज्ञ हें उनके मिलने के लिए दूसरों के सिफारिश 
की क्या जरूरत हे । 


हाँ! जिसको सिफारिश की जरुरत हे वह श्री स्वामिनीजी का सहारा ले सकता है 
क्योंकि बे अनादि की माता हैं। उनका पुरस्कार लेना शास्त्र की आज्ञा भी हे। वे सटा 
नजदीक रहती हैं। श्री लक्ष्मणजी हैं ये भी सदा नजदीक रहने वाले पापंद हैं। इनसे 
सहयोग माँगना स्वरूप के विरुद्ध नहीं हे। जिस बादशाह से मिलना हो उसी बादशाह के 
नजदीक वालों की सिफारिश उपयोगी हो सकती है | उसी प्रकार भगवान से मिलने के 
लिए श्री स्वामिनीजी, श्री लक्ष्मणजी, श्री राधिका जी, श्री बलरामजी, श्री लक्ष्मीजी, 
श्री शंखी, श्री चक्रजी आदिक भगवद्‌ पार्षदों का सहारा लेना बहुत शीघ्र कार्यकारी हो 


सकता है । 
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पहिले तो यथार्थ में प्र से मिलने के लिए सिवाय सम्बन्ध ज्ञान कराने वालों के और 
श्री जी के अतिरिक्त किसीके सिफारिश की जरूरत ही नहीं है यदि सिफारिश के विना नहीं 
रहा जाय तो पूर्वोक्त भगवद्‌ पार्षदों की सिफारिश ही करना योग्य है, स्वरूपानुरूप है । 
भगवान को मिला देना किसी देवता के हाथ में नही हैं। क्योंकि भगवद्‌ पार्षदों 
को छोड़कर कोई भी देवता भगवान के नजदीक सदा नही रहते हें। किसी का कहा 
हुआ है कि :-- 
“हरि व्यापक सर्वत्र समाना, प्रेम से प्रगट होहि में जाना” ॥ 


इसका भाव यह हुआ कि श्री हरि स्वरूप और रूप दोनों से सारे ब्रह्माण्ड में व्याप्त होकर 
रहते हैं। प्रेम से ही प्रगट होते हैं। सब जगह एक ही समान रहते हैं। प्रहलादजी के 
लिए बिना किसी देव के सिफारिश खंभा से ही प्रगट होकर दर्शन दिया। द्रौपदीजी के 
लिए बिना किसी के सिफारिश के वस्त्र रूप धारण कर लिया गजन्द्र को भी किसी के 
सिफारिश बिना ही आर्त ध्वनि सुन आकर दर्शन दिया । 

इसी प्रकार अनेकों को प्रेम मात्र से अनेक बार देश काल अवस्था का विचार न करके 
प्रभु रूपा किए हुए हैं। जबकि भगवान सवत्र हें। जहाँ कोई पुकारे वही सुन लेते है तो 
फिर टेढा मार्ग पकडने की क्या जरूरत है १ शास्त्रों में कहा भी है कि जो भगवान ही को 
उपाय माने और भगवान ही को फल माने वही उत्तम अधिकारी कहा जाता है। इससे 


भगवान को प्राप्ति के लिए समझदार ज्ञानी को किसी देवता से सिफारिश कराने की आवश्य- 
कता नहीं हे । 


कितने ही भक्त अनन्यता के वर्णन समय भे इतर देवताओं के भजन कीर्चन को सख्त 
मना करके भी स्वय दूसरे देवताओं का नमन किया हे और पीछे अपनी भल मानकर अथवा 
और झुछ कारण बताकर बहुत पछतावा किया है, भगवान से माफी भी माँगी है। जेसे श्री 
तुलमीदामजी अपने रामायण में कहते हैं कि सुतीक्षणजी स्वप्न मे भी दसरे देवता को नही 
जानते थे । 


मन क्रम वचन रास पद सेवक । सपने हु आन भरोस न देवक ॥ 
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सम्बन्ध जना देने वाळे का उपकार स्मृति के अतिरिक्त और कुछ उपाय करने की पुत्र फा 
जरूरत नहीं पड़ती है। उसी प्रकार सदा सर्वज्ञ, सर्वत्र, विराजमान क्षण में अनन्त अपराधों 
को क्षमा करने वाले आश्रित के दोषों को ख्याल न करने वाले, आश्रित दोषों को भोग्य मानकर 
रहने वाले स्वरूप के अनुरूप अत्यन्त सरल उपाय जो अपने अनादि पिता भगवान हैं उनके 
मिलने के लिए जब कि उन्हीं की कृपा से काम चल सकता हे फिर स्वरूप विरूद्व जन्म जन्मा- 
न्तर में कभी अनियत समय में जिससे फल मिलने की सम्भावना हे, ऐसे सर्वज्ञता गुण से 
रहित अज्ञानी जो देवगण हैं उन लोगों के पूजन नमन की कुछ भी आवश्यकता नहीं है । 


जो सच्चा सम्बन्ध ज्ञान वाला होगा वह भगवान के लिए भगवान को ही साधन मानेगा । 
और जो लोग ऐसा कहते हैं कि पहिले सिपाहियों से, आफिसरों से मिलकर तव पीछे बाद- 
शाह से मिला जाता है। एकदम वादशाह से केसे मिल सकते हैं? उसी प्रकार दूसरे देवों 
की सिफारिश से धीरे-धीरे भगवान तक पहुँचते हें । यह वात तो मनुष्यों के मिलन 
में लागू हो सकती है क्‍योंकि मनुष्य अज्ञानी होते हैं। इससे उनसे मिलने के लिए 
दूसरों की सिफारिश की जरूरत पडती हे । परन्तु जो सारे ब्रह्माण्ड में हरेक जगद्द विराज- 
मान हैं, जिन्होंने गजेन्द्र की एक पुकार पर तुरन्त आकर रक्षा की, द्रौपदी की प्रार्थना सुनकर 


अस्त्र बढ़ाया, जो सर्वत्र व्यापक हैं, सदा सर्वज्ञ हैं उनके मिलने के लिए दूसरों के सिफारिश 
की क्‍या जरूरत हे । 


हाँ! जिसको सिफारिश की जरूरत है वह श्री स्वामिनीजी का सहारा ले सकता है 
क्योंकि वे अनादि की माता हैं। उनका पुरस्कार लेना शास्त्र की आज्ञा भी है। वे सदा 
नजदीक रहती हैं। श्री लक्ष्मणजी हैं ये भी सदा नजदीक रहने वाले पार्पद हैं। इनसे 
सहयोग माँगना स्वरूप के विरुद्ध नहीं है । जिस वादशाह से मिलना हो उसी वादशाह के 
नजदीक वालों की सिफारिश उपयोगी हो सकती है। उसी प्रकार भगवान से मिलने के 
लिए श्री स्वामिनीजी, श्री लक्ष्मणजी, श्री राधिका जी, श्री बलरामजी, श्री लक्ष्मीजी 
श्री शंखजी, श्री चक्रजी आदिक भगवद पार्षदों का सहारा लेना बहुत शीघ्र कार्यकारी हो 
सकता है । 
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पहिले तो यथार्थ में प्रश्न से मिलने के लिए सिवाय सम्बन्ध ज्ञान कराने वालो के और 
श्री जी के अतिरिक्त किसीके सिफारिश की जरूरत ही नहीं है यदि सिफारिश के विना नहीं 
रहा जाय तो पूर्वोक्त भगवद पार्षदों की सिफारिश ही करना योग्य हे, स्वख्पानुरूप हे । 
भगवान को मिला देना किसी देवता के हाथ में नही हैं। क्योंकि भगवद्‌ पार्षदों 
को छोडकर कोई भी देवता भगवान के नजदीक सदा नही रहते हें। किसी का कहा 
हुआ है कि $ 
“हरि व्यापक सर्वत्र समाना, प्रेम से प्रगट होहिं में जाना” ॥ 


इसका भाव यह हुआ कि श्री हरि स्वरूप और रूप दोनों से सारे ब्रह्माण्ड में व्याप्त होकर 
रहते है । प्रेम से ही प्रगट होते हें। सब जगह एक ही समान रहते हैं। प्रहलादजी के 
लिए बिना किसी देव के सिफारिश खंभा से ही प्रगट होकर दर्शन दिया। द्रौपदीजी के 
लिए बिना किसी के सिफारिश के वस्त्र रूप धारण कर लिया गजन्द्र को भी किसी के 
सिफारिश बिना ही आते ध्वनि सुन आकर दर्शन दिया । 

इसी प्रकार अनेकों को प्रेम मात्र से अनेक बार देश काल अवस्था का विचार न करके: 
प्रभु कृपा किए हुए हैं। जबकि भगवान सवत्र हें। जहाँ कोई पुकारे वही सुन लेते हैं तो 
फिर टेढा मार्ग पकडने की कया जरूरत हे १ शास्त्रों में कहा भी है कि जो भगवान ही को 
उपाय माने और भगवान ही फो फल माने वही उत्तम अधिकारी कहा जाता है। इससे 


भगवान को प्राप्ति के लिए समझदार ज्ञानी को किसी देवता से सिफारिश कराने की आवश्य- 
कता नही है । 


कितने ही भक्त अनन्यता के वर्णन समय मे इतर देवताओं के भजन कीर्तन को सख्त 
मना करके भी स्वय दूसरे देवताओं का नमन किया है और पीछे अपनी भूल मानकर अथवा 
और इछ कारण बताकर बहुत पछत किया है, भगवान से माफी भी मांगी है। जैसे श्री 
राणी अपने रामायण में कहते हैं कि सुतीक्षणजी स्वप्न मे भी दूसरे देवता को नही 
< थ्‌! 


मन क्रम वचन रास पद सेवक । सपने हु आन भरोस न देवक ॥ 


१४० शरणागति भीमासा 


इसका भाव यह हुआ कि सुतीक्षणजी मन, वचन, कर्म से श्री रघुनाथजी के सेवक थे । 
सपने में भी दूसरे उपायान्तरों का भरोसा नहीं रखते थ। न कभी किसी देवता का भजन 
पूजन करते थे। अत्नि मुनि ने भी श्री रघुनाथजी से कहा :-- 


अब जानी में श्री चतुराई । सजिय लुमहि सब देव विहाई ॥ 


इसका अर्थ यह है कि हे रामजी ! अब मैं आपकी इच्छा अच्छी तरह समझ गया। आप 
ओट देकर हमको यह समभा रहे हैं कि सव देवों को छोडकर श्री रघुनाथजी को ही याने 
आपका ही भजन करना चाहिये और भी :-- 


जो सम्पति शिव रावणहि दीन्ह दिये दस माथ । 
सो सम्पदा विभीषणहि सकुचि दीन्ह रघुनाथ ॥ 
अस प्रभु छाडि भजहि जे आना । ते नर पशु बिन पूँछ विषाना ॥ 


इसका भाव यह हुआ कि जो सम्पति रावण के दश्च माथ करवाकर, बलिदान लेकर शिवजी 
ने रात्रण को दी, वही लंका का राज्य विभीपणजी को श्री रघुनाथजी ने एक अणास मात्र से 
दिया। देकर भी मन में बहुत संकोच पाया कि अनन्त ब्रह्माण्ड के नाथ होकर मैंने यदि विभी- 
पण को लंकेश ही बनाया तो क्या किया ! ऐसा मन में लेकर प्रशु को संकोच भी बहुत हुआ । 
इतनी जल्दी सिफ सन्मुख आने मात्र से द्वी आश्रित के ऊपर इतनी कृपा करने घाले श्री रघुनाथ 
जी को जानता हुआ भी अति कट से प्रसन्न होकर के तुच्छ, अनित्य, नाशवान फल को देने 
चाळे जो बरह्मा, रुद्रादिक हैं इनको जो भजता है वह मनुष्य बिना सींग पॅछका पञ्च॒ है क्योंकि 
यदि समक होती तो श्री रघुनाथजी को छोड़कर स्वम में भी दूसरे देवों के तरफ नही जाता । 
और भी १-- 

हरि तजि और भजिए काहि ? 
नाहिने कोड राम सो ममता प्रनत पर जाहि । 


विनय पत्रिका के इस पद में मी श्री रघुनाथजी को छोड़कर त्रक्षा रुद्रादिक के भजन पूजन 
करने वालों को मना किया है इत्यादि अनेक अपने ग्रन्थों में अन्य देवों के भजन पूजन की 
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मनाई करके भी खुद जो दूसरे देवों का वन्दन किया है। इसके दो कारण बताये हें । एक 
तो कहा है कि हमने हृदय से किसी देवता का वन्दन नहीं किया । किसी की सिफारिश नहीं 
ली। सिर्फ मैंने देवताओं की परीक्षा की है। परीक्षा करके यह देखा कि दीन का आदर 


किसी के दरबार में नहीं है। श्री रघुनाथजी का ही ऐसा दरबार है कि जहाँ सबकी पूछ हो 
जाती है। कवितावली में इसी विषय का एक कवित्त है !-- 


लोक पाल, नाक पाल, व्याल पाल दिक्‌ पाल, 
देवन कृपाळ में सबे के जी की थाह ली । 

कादर को आदर काहू को नाहिं देखियत, 
सबनि सुहात है सेवा सुजान टाहली ॥ 
इत्यादि । 


इस पद से यह जाहिर होता है कि परीक्षा करने के लिये दूसरे देवताओं का वन्दन आदि 
किया। दूसरा कारण अपनी भूल का बताते हैं। विनय पत्रिका में आखिरी में बहुत विनय 
करने पर भी जब श्री रघुनाथजी की सद्दी नहीं पाई तो प्रार्थना करते हैं कि हे रघुबर ! 


कहाँ न गयो कहा न कियो शीश काहि न नायो। 
मूँड मारि हिय हारि फेरि अब चरण शरण तकि आयो । 


अब तजि रोष करहु करुणा हरि तुळसिदास शरणागत आयो । 


इसका माव यह हुआ कि हे श्री रामजी ! मैं कहां न गया, कया कया न किया, किसको 
किसको शीश नहीं नवाया १ किन्तु आपका जन हुए बिना कुछ मी फायदा न हुआ । जब खबर 
समक गया, जब सब तरफ से दवार गया, तब आपके श्री चरणों की शरण में आया । आपको 
हे स्वरूप विरुद्ध जो दूसरी जगह भटकता फिरा इससे आपका झुझ पर रोष हुआ सो हे 
हृ 


१४२९ शरणागति मीर्मासा 


“अच हों नसानी अवन नसे हों ॥ 
याने वेसमझपने में अथवा परीक्षा के निमित्त भी इतर जगह व्यर्थ समय बिताने के कारण 
मेरे ऊपर जो आपका रोप हुआ है उसको अब कृपा करके त्याग दीजिये। अत्र मै सब को 
त्यागकर आपकी शरण आया हॅ । हे कृपासागर अत्र मुझ पर करुणा करिये । 


इस प्रार्थना के वाद प्रभु ने उनकी विनय पत्रिका में सही की । इस पद से यह मालूम होता 
है कि दूसरों को शीश नवाने की माफी मांगी है कहने का साराश यह हुआ कि भगवान के 
मिलने के लिए भी दूसरे देवों का वन्दन पूजन करने वालों को मध्यम अधिकारी ही बताया 
किन्तु उत्तम अधिकारी नहीं । क्योंकि यथार्थ रीति से तो भगवत्‌ सम्बन्ध का ज्ञान, पिता-पुत्र 
सम्बन्ध का ज्ञान न होने के कारण ही देवान्तरो' का संसग उन्होंने लिया ! 


भगवान के मिलने के लिये भगवान ही को साधन मानना, भगवान ही को उपाय माननां 
भगवत्‌ कृपा का ही अवलम्ब लेना, इससे तो पूर्ण सम्मन्ध-च्ञानी कहा जा सकता है । उसको 
इसी जन्म के अन्त में जरूर भगवत्‌ प्राप्ति होती है। परन्तु दूसरे उपायान्तरो का अवलम्ब 
पकड़ने वालो को या दूसरे देवताओ' के जरिये से भगवत्‌ प्राप्ति की इच्छा करने चालो को कब 
फल मिलेगा इसका निश्चय ही नही है । 


हां ! कहीं कही ऐसा भी लिखा है कि किसी किसी देव को निरन्तर दस बीस जन्म सेवन 
करे तो वह भगवद्धक्ति पान योग्य होता है । परन्तु जब भगवान की कृपा का अबलम््र पकड़ने 
से इसी जन्म में जन्म मरण से छुटकारा मिल सकता है तो फिर स्वरूप विरुद्ध इतर देवो के 
सेवन में दस बीस जन्म बिताकर भगवद्भक्ति लेने की आशा करना सिवाय वेसमझपन के और 
क्या कहा जा सकता है। दूसरे उपायान्तर तथा दवतान्तरो' की आशा छोडकर एक भगवान 
की शरणागति करन से जब कि इसी जन्म में भगवदशन स्पर्शन का लाभ हमको मिल रहा है 
और इसी जन्म के अन्त में मुक्ति मिल रही हे फिर दस वीस जन्म गर्भ में दुर्दशा भोग, अनक 
कुटम्बो' के वियोग में छाती कूटना, रोना चिह्लाना, अनेक रोगों से पीडित होकर प्राण- 
वियोग की व्यथा सहना इत्यादि कष्टों को सहते हुए दस बीस जन्म लेने की आशा करके 
देवों को पूजनां और आखिर में भगवद्धक्ति पाना; ऐसे चक्रव्यूह में समझदार पुरुप क्यों पड़ेंगे | 


श्रीमते रामानुजाय नमः ३४३ 


अतः समझदार को चाहिये कि जड़ मूल से इतर अचलम्बों को छोड़कर सद्य फल देने 
बाली स्वरूपानुरूप श्री रघुनाथजी की शरणागति को ही स्वीकार करें। यदि भगवान को ही 
साधन और भगवान को ही फल मानने से उत्तम अधिकारी कहाता है तो भगवत्प्रा्ति करने के 
लिये इतर अबलम्बों में पडकर मध्यम अधिकारी क्यों बने १ 


अब रह गई कथा श्रो रुक्मिणोजी की और श्री जानकीजी की । सो वाल्मीकीय रामायण 
में तो कहीं भी नहीं लिखा हे कि देवीजी का पूजन जानकीजी ने किया था। उसमें यह भी 
नहीं लिखा है कि श्री रघुनाथजी लिङ्ग फा पूजन किये थे। और आदि काव्य भी बही है। 
किया भी हो तो प्रपन्न मुम्नुक् भी ऐसा करें, यह वात नहीं है। यह सारा जगत जानता है 
कि श्री रुक्मिणीजी और श्री जानकीजी श्रीलक्ष्मीजी के अबतार थीं । श्रीकृष्ण भगवान तथा 
थ्री रघुनाथजी परब्रह्म थे। उनके वे थे और उनकी वे थी । देवी के बरदान के बल से उनके 
लिये भगवान मिलना यह तो मजाक की बात है। तो भी नरलीला करने के लिये यदि देवी 
फा पूजन किया तो भगवान ही के मिलन के लिए किया । आज दुनिया में भगवान के 
मिलने के लिए ही देनी वगैर का पूजन करने वाली कोई है क्या ? यदि ईमान धर्म से भग- 
बान ही के मिलने के लिए कोई देवी का पूजन करता हो तो अपने हृदय नाथ को साक्षी देकर 
करे, उसके लिए मध्यम अधिकारी का दर्जा शास्त्र ने रख ही छोड़ा है परन्तु यह शरणागत, 


अनन्य, चातक जत वाले को नहीं करना ठीक है। यदि कहो कि देवी की पूजा छोड़ देने 
से क्यो देवीजी नाराज नही होंगी १ या देवता का अपमान नहीं गिना जायगा १ 


सो सुनो ! यह तो तुम्हारी निराली भूल हे । भगवान की प्राप्ति से और इतर देवताओं 


से कया सम्बन्ध है कुछ भी नहीं । चातक पक्षी को एक दिन ब्याघ ने बाण मारा, वह पक्षी 
गया की धार में गिरा यद्यपि 


पे प्यासा था और उसका मरण समय भी था परन्तु अपने स्वाति- 
भद के मत को याद करके उसने गगाजली में मुह न लगाकर उपर चोच उठाई। उसी को 
भ्री तुलसीदासजी कहते है कि: 


“वध्यो वधिक पसो पुण्य जल, उलटी उठाई चाच । 
तुळसी चातक पोति पट मरतेहु' लगी न खोच प” 
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इस दोहे में उस चातक के स्वाति-बूँद की निष्ठा की कवि प्रशंसा करते हँ । गंगाजल त्याग 
देने से उस पक्षी को पापी अभागा नहीं बताते हे । किन्तु उसकी एक निष्ठा की शतवार 
प्रशंसा करते हैं । 


इसी प्रकार अपनी शरणागति निष्ठा पालन के लिए जो इतर दवताओ' को छोड देगा, 
सारे जगत में उसकी कीति गाई जायगी । एक निष्ठा पालन के कारण जो शरणागत खरी 
तथा पुरुष देवी-देवता को छोडे हुए हैं या छोडेंगे उनकी निन्दा समझदार लोग कभी नहीं 
कर सकेंगे। देखो ! दुनियां में मीरा वाई का कितना नाम चल रहा है। मीरा वाई के 
समान चतुर, ज्ञानी, समझदार कौन होगा ! इतनी बडी रानी होकर भी अनन्य निष्ठा पालने 
के लिए देवतान्तरो' को जड़ी मूल से छोड़ करके एक श्री राधारमण के चरणो मे आत्मा को 
न्योछावर कर दिया 


इससे अनन्य शरणागतो' को कभी भी देवी का त्रत, देवी का पूजन, देवी का पाठ, देवी 
को प्रणाम आदि नहीं करना चाहिए । जो कहो कि मीरा बाई के समान हम थोडे हो सकेंगे ! 


तो यह तुम्हारी भूल है । जीव मात्र परमात्मा की शरणागति करने के लिए अधिकारी हँ । 
जो कोई एक निष्ठा पकड़े वही मीरा बन सकता हे ! 


देखो ! श्री प्रहादजी भी एक निष्ठा ही के कारण भक्त शिरोमणि गिने गये । उनके पीछे 
भी दुष्टो' ने एक निष्ठा छुडाने के लिए बहुत उपद्रव मचाया। उन्होंने मरण तो कबूल 
कर लिया परन्तु एक निष्ठा नहीं छोडी, उसीका फल है कि भगवान ने अपूर्व लोकोत्तर 
दर्शन दिया । 

शास्त्रों में कई जगह कहा है कि सब देव भगवान के अंग हैं। यह भी कई जगह कहा 
है कि किसी का भी पूजन करे तो भगवान की ही पूजा है। परन्तु श्री गीता मे भगवान 
अपने घुख से कहते हैं कि हे अर्जुन ! जो दूसरे देवो को भजते पूजते हैं वह पूजा तो हमारी 
६ परन्तु वह पूजा विधि पूर्वक नहीं है। विधि पूर्वक तो वही हो सकती है जिसमे खास मेरी 
ही पुजा हो । वह यही श्लोक हे व 


श्रीमते रामानुजाय नम 
येऽप्यन्य देवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 


तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूवंकम्‌ ॥ 
इसमें अविधि पूर्वक पद आया है । 
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जब खुद ही भगवान देवताओं के द्वारा अपनी पूजा को विधि भ्रष्ट, विधि होन वताते 
हें तो उसका फल उत्तम केसे हो सकता हे। इससे अब भी अम छोड़ एक मुकुन्द का ही 


सेवन करो । सातवें अध्याय गीता में देवतान्तरों के भक्ती को भगवान हृत-ज्ञान याने नष्ट ज्ञान 
बताते हैं । देखो !-- 


कामेस्तेस्तेह तज्ञानाः प्रपत्यन्तेऽन्यदेवताः । 
इस में हृत-क्षान पद है फिर :--- 


अन्तवत्तु फळं तेषां तद्भवत्यल्प मेधसाम्‌ ॥ 


इसमें देवताओं के भक्तों को अल्प मेधा याने कम अक्क बताया है । उनके दिये हुए फलों 
को नाशवान बता रहे हैं। जब कि सारे जक्षाण्ड के नाथ श्री ठक्ष्मीकान्त हीं हैं ; वे ऐसा 
बारम्बार कहते हैं तो इसको जानकर भी ऐसा कौन होगा जो श्री रंगनाथ भगवान को श्री 
गोविन्द, गोपारु को छोडकर दूसरे देवों में फिजूल टाईम नष्ट करेगा । 


जब कि लाख चकर करके भी चाहे कितना भी इतर देवों में प्राण न्यौछावर कर दो 
परन्तु गोविन्द के चरणों में शरण हुए विना इस जीव का कहीं भी ठिकाना लगने का ही 
नहीं है। तो फिर इस वात को जानता हुआ भो कौन विचारबान होगा जो कि श्री निवास 
रश्च को छोडकर बिना मतलब दूसरे देवों में अपना अमूल्य समय नष्ट करेगा । फिर श्रीनन्द- 


नन्दन प्रश के भजन नमन कोन स्मरण ध्यानादि करने वारे बडमागियो को इस बात को 
मन मे राने की भी कपा आवश्यकता है १ क्योकि :--- 


| “हरि पूजे सत्र देव की पूजा !” 
जब कि सारे बद्याण्ड के मूल नाथ श्रीनाथजी ही में भ्राण,न्पौछावर किया हैं तो फिर 
१६ 
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किस की उपासना वाकी रही ! किसी की नहीं । यह घात तो युधिप्ठिरजी के राज्य यज्ञ 
में निश्चय हो ही चुकी है कि श्री कृष्णजी की ही सेवा में सारे जगत की सेवा है। कहा भी 
है कि १-- 


शिव अज सुक सनकादिक नारद । 
जे मुनि ब्रह्म बिचार विशारद ॥ 
सबकर मत खगनायक एहा । करिय रास पद पंकज नेहा ॥ 


इससे मुमुक्ष अनन्य शरणागतों को चाहिए कि बिलकुल भ्रम, शंका, तक, सदेइ फो 
आत्मा का नाशक समभ कर जड़ी मूल से छोड दे। ओर स्वरूप विरुद्ध अमूल्य-समय-नायाक 
जो इतर देवों का भजन पूजन वगेरह हे उसको विल्कुल त्यागकर अपने अनादि पिता सच्चे 
बन्धु जो श्री लक्ष्मीकान्त हैं उन्हीं के शरणागत होकर रहे । 


श्री रुकिमिणीजी तथा श्री जानकीजी ने देवी को पूजा था इस वात से यदि सारे ससार 
के ख्री-पुरुषों को देवी पूजना चाहिये तो फिर इस चात को श्री मीरा बाईजी ने क्‍यों नहीं 
माना १ श्री मीरा वाईजी से उनकी सास वोली कि हमारे कुल के इष्टदेव याने कुलदेव देवीजी 
हैं। इससे इनको प्रणाम करो । सास की बात सुनकर मीरा बाईजी पोली कि ।--“ना मैं 
पूजा गौरज्याजी ना पूजा अनदेव, मैं पूज्या रणछोड़ सादन थे कांड जानो भव।” याने यह 
माथा तो श्री गोपालजी को छोड़कर दूसरे देवों को प्रणाम नहीं कर सकता हे । फिर जब कि 
सारे जगत के कर्चाधर्चा श्री गोविन्द हैं तो दूसरे देव कुलदेव याने इष्ट देव केसे घन सकते 
३ । श्री लक्ष्मीपति को छोड़कर दूसरे देवों को कुल देव बनाना निराळी भूल है । 


इस वात को सुनकर सास ससुर पति आदिक सख्त नाराज होकर बोले कि समक लो 
इससे तुम्हारा भला नहीं है। देवी के पूजन से सोहाग बढता है इससे प्रणाम करना ही 
यठेगा। इतना सुनकर श्री मीरा वाईजी बोलों कि असल सोहाग तो श्री गोविन्द की शर- 
णागति में है । सोहाग किसको कहते हैं यह बात आप लोग समम ही नहीं पाये हैं । असल 
सोद्दाग या सोभाग्य तो उसी का है कि जिम्नके सिर्फ, श्री गोविन्द धनी दें। पाकी पति 
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सम्बन्ध तो अनित्य हे । दस दिन आगे पीछे इस अनित्य पति सम्बन्ध का तो नाश अबश्य 
ही होने वाढा है। देखिये! हजारों स्त्रियां प्रारव्धाघीन संयोग वियोग को नही समझती 
हुई, मोली भाली बेचारी सोहाग के लिये देवीजी को कितने कष्ट सहकर पूजती है। तथा 
किसना कष्ट उठा उठाकर देवीजी का तथा गणपतिजी का ब्रत करती हैं परन्तु उनमे बहुत सी 
सोहाग से होन हो जाती हें याने पति बिहीन देखने में आती हैं । 


उससे अनित्य सोहाग के लिये अपने निस्य सम्बन्धी गोविन्द गोपालकी अनन्यता पूर्वक 
झरणागति उसको समझदार खी पुरुष केसे छोड़ सकते है । 


इससे हमारा माथा तो गोवर्धननाथ फे हाथों बिक गया है अतः आप सब विशेष तकलीफ 


न करें। आप कहते हैं कि अच्छी तरह समक रो, सो हमको अब क्या समझना है! जब 
कि भगवान स्वयं अपने मुख से कहते हैं कि !-- 


वेदश्च सवेरहमेव वेद्यः ४ 


याने सब वेदों से मैं ही जानने का विषय हूँ। सो जो श्रीमन्नारायण का शरणागत हो 
चुका, वाकी देवों का सम्बन्ध छोड़कर जो श्रीपति, प्राणों के प्राण, देवों के देव, सुख समुद्र, 
सच्चे षन्धु, भगवान श्यामसुन्दर का चरण पकड़ लिया उसके लिए कुछ भी समने को 
बाकी नहीं रहा । इससे आप लोगों फे कहने से अपनी एक निष्ठा भंग नही कर सकती हुँ। 
सौभाग्य रखना, सौभाग्य बढ़ाना किसी भी देवी दुर्गा के हाथ में नहीं है। जब कि अपने 
नियम को परमात्मा भी नहीं मिटाते हैं तो परवक्ष रहने वाले सामान्य शक्तिमान देवताओं 
की क्या शक्ति कि भ्रारूघ को मिटाकर परमात्मा के नियम को मिटा सकें। जब कि दस 
हजार वर्ष तप करने पर, माथा काटकर भी अर्पण कर देने पर रावण सरीखे भक्त को नरझा जी 
के ममान घड देवता अमर नहों कर सके, सत्यु से नहों इचा सके, तो दूसरे देवता सोहाग रख 
सक, और प्रारण्ध को मेट सकें यह केसे हो सकता है! यदि सोहाग रखना देवताओं के 


हाथ होता तो उनके पूजने वारे, उन देवताओं के बत करनेवाले बिना सोहाग के क्यों हो 
जाते ! जद कि गीता में भगवान स्वय कहते हैं किः-- ; 
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“अहमादिहि देवानां ।' 


याने हे अजुन ! सब देवों का आदि मैं हैं । तो फिर भगवान के सिवा दूसरे देवों को 
कुलदेव, इष्ट देव बनाना या मानना वेसमझपना हे | 


इस प्रकार से मीरा चाई जी की वात सुनकर सबके सब सख्त नाराज हो गये । उनको 
घर से निकाल दिया और मारने के लिए अनेक प्रयत्न फिया। परन्तु भक्त शिरोमणि श्री 
मीरा बाई जी ने उन दुष्टो से दिये हुए अनेक कष्टों को सहन किया । परन्तु अपनी अन« 
न्यता को नहीं छोड़ा । इसी का तो फल हे कि आज सारे जगत में उनकी कीर्ति-पताका 
फहरा रही हे। इससे जो अपना भला चाहते हैं सो मीरा वाई जी के समान एक अनन्य 
निष्ठा को पकड । इसी शरीर से भगवान ने बडभागिनी श्रीमीरा जी को ग्रहण कर लिया। 
अनन्य निष्ठा का ऐसा फल हुआ करता हे कि सारे कुटुम्ब का त्याग, जंगलों का निवास सव 
कबूल कर लिया परन्तु देवी का पूजन नहीं किया । वस ! शरणागत को इसी तरह रहना 
चाहिए । देवी को न पूजने से कोई आज उनकी निन्दा नहीं करता है और देवी जी भी 
उनके ऊपर नाराज नहीं हुई । भगवान ने भी उनको देवी द्रोही कायम नहीं किया और 
लोकोत्तर प्रसन्न होकर इसी शरीर से मिल गये । यह कथा भक्त माल में प्रसिद्ध हे । जिसकी 
इच्छा हो देख सकता है। इससे अनन्य स्त्री पुरुषों को अपनी निष्ठा भंग नहीं करनी 
चाहिए । किन्तु श्री मीरा जी की नजीर लेकर निर्भय देवी बगेर स्वरूप विरुद्ध देवताओं का 
यजन वन्दन स्वप्न में भी नहीं करना चाहिए। जो अनन्य शरणागत हें उनको तो अनन्यां 
का ही आचरण ग्रहण करना होगा क्यों कि वे झुक्ु हैं । 


कहीं-कहीं लिखा है कि त्रह्माजी जगत के रचयिता हैं; कहीं-कहीं लिखा है कि शिवजी 
ही ब्रह्माण्ड के कर्ता हैं; कहीं कहीं लिखा हे कि देवी जी ही ससार को रचनेवाली हैं । 

इन प्रसंगो को सुनकर भ्रम में नहीं पडना चाहिए । ऐसी श्रमकारक पोथियाँ तो मुमु- 
क्षुओं को पढ़ना सुनना भी नहीं चाहिए। क्योंकि शंका जल्दी घुस जाती है। झायदं कही 
पढ़ने सुनने का काम भी पड़ जाय तो उसको ऐसा समक लेना चाहिए कि दो प्रकार की 
सृष्टि होती हे एक अद्वारक और दूसरी सद्बारक अद्वारक सृष्टि. उसको कहते हैं जो लक्ष्मीपति 
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से होती है याने पर्क से होती है। परबक्ष टक्ष्मीपति को ही कहते दें क्योंकि स्पष्ट शब्द 
बेदों-में है कि! +--- 


“ह्रीश्च लक्ष्मी श्चते पलयो” । 


याने परअक्ष परमात्मा की पत्नी लक्ष्मी जी हैं। प्रथम जो लक्ष्मीपति के द्वारा सृष्टि 
होती है उसी को अद्वारक सृष्टि कहते हैं । 


वे कुछ मूल वस्तु बना देते हैं पश्चात देवों को रचते हैं फिर उनमें शक्ति ज्ञान प्रदान करते 
है, सृष्टि का तरीका बता देते हैं और अन्तर्घ्यांन हो जाते हैं। फिर जो रचना उन देवों के 
हारा होती है उसी का नाम सद्ारक सृष्टि है। क्योंकि उन्होंने परमात्मा की दी हुई शक्ति 
से र्वना की न कि स्वतन्त्र । इसी से वे सद्दारक सृष्टि करनेवाले मूल कारण मूल रचयिता 
नहीं कहे जाते । जैसे--सोने की रचना परमात्मा ने की, कंकण की रचना सुनार ने की। 
लोहे की रंचना परमात्मा ने की, चाकू की रचना लोहार ने की । उख की रचना श्रीपति 
ने की और गुड की रचना मनुष्य ने की। चमड की रचना चतुभुज ने की और जूते की 
सचना चमार ने की। लकडी को लक्ष्मीकान्त ने रचा और बेलन को बढ़ई ने रचा। तो 
सोना, लोहा, उख, लकडी, चमडी की अद्वारक सृष्टि हुई और कंकण चाकू युड़ बेलन जूता 
की सदारक सृष्टि हुई । कपास रुई की अद्वारक सृष्टि हुई धोती, टोपी, साडी चगेरह की 
सह्ारक सृष्टि हुई । जेसे गर्भ में रहते हुए बच्चे की सृष्टि अडारक हुई । जन्म के बाद 
मा-वाप की सेवा के द्वारा सृष्टि याने दूध बगेरह खिला पिलाकर बढ़ाना सद्दारक सृष्टि हुई । 
जेसे एक लडका है उससे पूछते हैं कि तुम्हारे माँ-घाप का नाम क्‍या है ? वह बताता है 
घाप का नाम थच्चू और माँ का नाम मीरा है। उसके कहने से तो माँ-बाप मीरा-बच्चू 
हुए परन्तु ये दोनों उस लडके के असल निर्माता नहीं हैं। याने मूल माँ-बाप नहीं हैं। 
क्योंकि माँ का गर्माशय माँ का बनाया हुआ नहीं है। बाप का वीय-सेचन का यंत्र बाप 
फा बनाया हुआ नहीं हे माँ का स्तन और दूध जिससे रडका पोषा जाता है वह माँ का 


बनाया हुआ नहीं है। ये कुछ भी न होते हुए भी मां-बाप तो वही, दोनों. कहलाते हैं 
परन्तु जब असली की खोज होने लगती है तो-- 
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अनेक पुराणों में अनेक देवों को मझ बताया उन्हीं देवों को जगत का कारण बताया फिर 
इन दोपों को मिटाने के वास्ते, आखिरी का फमला करने के यास्ते श्रीमद्भागत्रत की रचना 
की । उसमें खुलासा निर्णय कर दिया कि भगवान श्रीपति ही जगत के कारण हैं। सब 
देवता लोग उनके हुकुम से ही काम करते हे । इससे वाकी पिछले पुराणों के जरिये जो 
कोई दूसरे देवों को ब्रह्म निर्णय करेगा या उनको जगत का मूल कारण फहेगा वह प्रमाण 
कोटि में नहीं लिया जायेगा क्योकि श्रीमङ्लागवत से पहिले के पुराणां में जो लक्ष्मी पति के 
सिवाय दूसरे देवों को परतत्व या ब्रह्म जगत कारण जो कुछ भी कहा गया हे बह सव बिलकुल 
प्रशांसावाद है। यथार्थवाद बिलकुल नहीं है और वे सब पिछले इजलासों की डिग्री के समान 
श्रीमद्भागवत के निर्णय के सामने बिलकुल नाजायज हे । क्योंकि वे सव श्रीमङ्ागवत के 
पहिले से लिखित हैं और श्रीमङ्कागवत आखिरी का पुराण हे याने आखिरी का फसला है । 
श्रीमद्भागवत के पश्चात फिर व्यास जा के दारा दूसरे किसी पुराणों की रचना नहीं 
हुई | इससे श्रीमदभागवत के निर्णय के अनुसार जो कुछ पुराणों में निर्णय होगा बह तो 
ग्राह्य है । इसके विपरीत जो इतर देवों को भगवान बताया हे यह सब बिलकुल नाजायज 
हे। इस प्रकार से निर्णय करके श्री वेदव्यास जी ने भगवान के सामने, भगवद्धक्तों के 
सामने सव देवों को नीचा दिखाया हे। और बाकी देवताओ को तथा उनके भक्तों को 
बिलकुल छोटा बताया है । जैसे बाणासुर की लड़ाई के समय बाणासुर की हार बताई 
साथ-साथ शंकरजी का, गणेशजी का, पड़ाननजी का, शिवजी के पार्षदों का सब का हीं 
पराजय बताया । श्री कृष्ण भगवान और अनिरुद्ध वगेरह की जीत वतलाई । हिरण्यकशिपु 
की हार बताई और प्रहलाद जी की जीत बताई ब्रह्मा को छोटा वतलाया तथा श्री नूर्सिहजी 
को बड़ा बताया । इन्द्र को छोटा बतलाया और श्रीकृष्णजी को बड़ा बतलाया । इसी सें 
इन्द्र की पूजा छुड़ा कर गोपों के द्वारा श्रीकृष्णजी की पूजा कराई। यमराज को नीचा 
बताकर यमपुरी से जबरदस्ती भगवान के दारा सांदिपन शुरु का मरा हुआ लड़का जीवित 
में ¢ © भक्तों 
करके मेंगवाया । राहु के गडे में र्य चन्द्र की सुदर्शन चक्र से रक्षा बताई। देवी भक्तों 
से जड़भरतजी को ऊँचा बताया और जड़भरतजी का देची के द्वारा सन्मान बताया तथा देवी 


छ ही डारा देवी भक्तों का नाश बताया । 
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पूर्व लिखित पुराणों में ब्रक्षा, शिव, देवी, खये इत्यादि देवों को ब्रह्म बताया था आखिर 
निर्णय का पुराण जो श्रीमदभागवत है उममें श्रीमन्नारायण को याने श्री गोबिन्द गोपारु को 
ही तो पर्ष निर्णय किया बाकी देवों को उनके सामने छोटा याने साधारण से साधारण 
निर्णय किया और उसको कथाओं के द्वारा सच्चा करके बताया । जेसे देवी के द्वारा देवी 
भक्तों का नाश और जड़ मरतजी को पक्षपात । बाणासुर के युद्ध समय श्री कृष्णजी को विजय 
और शिवजी की पराजय। प्रह्लाद की विजय तथा ब्रह्मा के प्रबल भक्त हिरण्यकशिपु का 
विनाश, भगवङ्कक्त श्री विभीषणजी की विजय और शिव भक्त रावण बगेरह का विनाश । भग- 
चान द्वारा इन्द्र का मान संग । फिर यमराज को भगवान के द्वारा फटकार । भृणु के दारा 
शिव अक्षा को क्रोधी उहराना । श्री विष्णु भगवान को क्षमा सागर बताना, अम्मरीप के प्रसग 


में सुदर्शनजी के भय से भगे हुए दुर्वाशा को अक्षा शकर की शरण जाने पर भी रक्षा न होना 
इत्यादि । 


ऐसे अनेक प्रसंगो से भगवान श्री नाथजी को ही परतत्व परन्रह्म जगत का कारण, परमपद 
का मालिक निर्णय किया । बाकी देवों को साधारण असमर्थ बताया । इससे श्रीमद्भागबतजी 
का जो फैसला हे इसके सामने परतत्व निर्णय में दूसरे पुराणों का प्रमाण लेकर बात करना 
निरासी भूल हे । यदि कहो कि केसे जाना जाय कि श्रीमङ्ागवत आखिरी का पुराण है । 


सुनो ! श्रीमङ्कागवत के माहात्म्य में लिखा है कि जब सनकादिकों ने नारद जी को सप्ताह 
सुनाया उस समय वहां सुनने के लिये सूर्ति मत सत्रह पुराण भी आये थे ;--- 
श्रीमद्धागवत माहात्म्य अध्याय ३, इलोक १५ 


'सतद्श पुराणानि षद्शास्त्राणि तथाऽययुः? । 


इसी से जाना जाता है कि श्रीमद्भागवत आखिरी का पुराण है। इसके निर्णय के सामने 


इसके विपरीत, दूसरे पुराणों का परतत्व निर्णय में प्रमाण, किसी प्रकार भी इन सच न्यवदाओं 
को समझने वाले के सामने काम नही दे सकता । 


द्सरे ही अध्याय श्रीमद्भागवत में पुमुक्ष्या के लिये यही उपदेश कर दिया कि 
'झुपृरुतुरओं को चाहिए कि घोर रूप वाले ब्रह्मा शकरादि को छोड़कर नारायण के शान्त अवतार 


० 
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जो श्री राम कृष्णादिक हैं उन्हीं का भजन करे! | श्रीमद्भागवत की रचना के पहिले ब्यासजी 
को उद्वेग ही रहता था किन्तु जब नारदजी के उपदेश से श्रीमद्भागवतजी की रचना की तो 
उसके बाद ही उनके हृदय में शान्ति प्राप्त हुई । यह प्रसंग प्रथम स्कंध पांचवे अध्याय में 
नारदजी और ब्यासजी के सम्बाद में लिखा हे । 


श्रीमद्भागवत के प्रथम स्कन्ध प्रथम अध्याय के दूसरे ही इलोक में व्यासजी कह चुके 
हैँ कि ।-- 
“र्मः प्रोमिकत केतवो5त्र ।” 
याने इस श्रीमदभागवत के कपट रहित धर्म का निर्णय करता हूँ । इससे आखिरी पुराण 
श्रीमद्‌भागवत के निर्णीत सिद्धान्त के सामने पिछले पुराणों के प्रमाण काम नहीं दे सकते । 
इस कारण जहां कहीं भी किसी देवों फे दवारा सृष्टि का प्रसग आवे वहां सदाारक सृष्टि समझना 
चाहिए । 
श्री गीताजी वादशाही फैसले के समान है श्री गीता में भी स्वय भगवान कहते हैं कि !-- 
४ ९ ९ तते 
अहं सवस्य प्रभवो मत्तः सव प्रवतते। गीता अ० १० इलोक ८ , 
पिताहमस्य जगतो माताधाता पितामहः ॥ गीता अ० १६ इलोक १७ 
याने हे अर्जुन ! मैं ही जगत कारण हूँ झु से ही सव जगत होता है। 
'अहमादिहि देवानां’ 
सब देवों का आदि मैं हुँ । ब्रह्मा का भी आदिकर्ता मैं हूँ। अब इस 
कहीं का सी वाकय प्रमाण कोटि में नहीं दिया जा सकता है क्योंकि श्रुति 
देकर श्रीलक्ष्मीपति को ही परत्र बताती है। श्री गीताजी सब उपनिषदों 
भी आखिरी सिद्धान्त सर्वत्याग पूर्वक जगत्कारण श्रीपति की शरणागति ही 


श्रीमते रामानुजाय नम १५% 


का गेहूँ, पच्चीस हजार के चावल, पच्चीस हजार का सोना, पच्चीस हजार की चांदी, पच्चीस 
हजार का खत चिट्टी देखते मात्र भेजना । चिट्टी में इतना रिखने के वाद उसको इतना माल 
मेंगान नहीं जेंचा फिर नीचे एक पक्ति में लिख दिया कि सिर्फ पच्चीस हजार का एत ही 
भेजना बाकी माल नहीं। इतना लिखकर चिट्टी बन्द करके आढतिए फे पास भेज दी । बह 
चिट्टी आढतिए के पास पहुंची उस आढतिए ने नीचेक्री लकीर पढे विनो उपर का सव मार 
भेज दिया । पीछे साहूकार और आढतिण मे कगड! फेला । उस झगडे मे साहुकार की जीत 
हुई और आढतिया हार गया। जीत इसी बात पर हुई कि आखिरी की लकीर पढे 
बिना उपर का माल तुमने क्यों भेजा । वही प्रथा आजतक साहुकारों में चली आती है । 


इसका साराश यह हुआ कि आखिरी की लकीर के सामने उपर की संकडों लकीरें नाजा- 
यज हो गई । इसी प्रकार श्रीमद्भागवत के परतत्व निर्णय में, परब्रक्ष निर्णय में, जगत- 
कारण निर्णय में श्री सदभागवत के बिपरीत किसी भी पुराण का प्रमाण काम नहीं दे सकता । 
आखिरी के फैसले को लक्ष न करके जो पिछले पुराणों के लिखित सामान्य देवों को ही 
पर्रम मानकर उपासना करेगा सो आढतिए के समान और हिरण्यकशिपु के समान धोखा 


खाकर पीछे बहुत पछतादेगा और देवों को भी दुर्लभ इस मनुष्य जन्मका अमूल्य समय निकल 
जाने के पीछे पछताने से मी कुछ हाथ नही आवेगा । 


अतः ठुक्ष्मीपति के सिवा किसी जगह भी किसी देव से जगत सृष्टि का वर्णन आवे तो 
सद्वारक ही समकना अथवा ग्रशसावाद समझना, पर कभी संशय में नहीं पडना । 


कही कहीं पूजा विधि में भगवान के साथ में नीचे दूसरे देवों के भी पूजन का वर्णन आया 
हुआ है उसको देखकर श्रम चकर में नही पडजाना क्‍योंकि वह अनन्य शरणागतों के लिए नहीं 
हे । अनन्य शरणागर्तो का कचच्य तो श्री मीरा बाईजी को कथा के द्वारा बता ही दिया है । 


यद्यपि उन स्थलों पर अधिकारी का नियम नहीं बताया है । परन्तु उसमें अनुमान से समझ 


लिया जाता है कि मिश्रित उपासना को अनन्य भागवतों के लिए तो शास्त्रों ने मना किया है । 
इससे अन्पदेव मिश्रित जो भगवत पूजा है सो अनर 


र प मागवतो के लिये बिधान नहीं है । ऐसा 
समना चाहिये जेसे किसी जगह चिकित्सा ग्रन्थो में लिखा है कि अञुक रोगी को प्याज 


१५४ शरणागति मीमासा 


जो श्री राम कृष्णादिक हैं उन्हीं का भजन करे' । श्रीमद्भागवत की रचना के पहिले न्यासजी 
को उद्वेग ही रहता था किन्तु जब नारदजी के उपदेश से श्रीमद्भागवतजी की रचना की तो 
उसके वाद ही उनके हृदय में शान्ति प्राप्त हुई । यह प्रसग प्रथम स्कंध पांचवे अध्याय में 
नारदजी और ब्यासजी के सम्बाद में लिखा है । 


श्रीमद्भागवत के प्रथम स्कन्ध प्रथम अध्याय के दूसरे ही इलोक में व्यासजी कह चुके 
हैं कि ।-- 
“घर्मः प्रोमिकत केतवो ऽत्र ।” 


याने इस श्रीमद्भागवत के कपट रहित धर्म का निर्णय करता ह । इससे आखिरी पुराण 
श्रीमद्भागवत के निर्णीत सिद्धान्त के सामने पिछले पुराणों के प्रमाण काम नहीं दे सकते | 
इस कारण जहां कहीं भी किसी देवों के द्वारा सृष्टि का प्रसंग आवे वहा सद्दारक सृष्टि समझना 
चाहिए । 
श्री गीताजी बादशाही फेसले के समान है श्री गीता में भी स्वय भगवान कहते हैं कि :-- 
अहं सवस्य प्रभवों मत्तः सवे प्रवतते । गीता अ० १० इलोक ८ 
पिताहमस्य जगतो माताधाता पितामहः ॥ गीता अ० १६ इलोक १७ 
याने हे अजुन ! मैं ही जगत कारण हूँ मुझ से ही सब जगत होता है। 


अहमादिहि देवानां’ 


सब देवों का आदि मैं हूँ । ब्रह्मा का भी आदिकर्ता मैं हूँ। अब इस वाक्य के विपरीत 
कहीं का भी वाक्य प्रमाण कोटि में नहीं दिया जा सकता है क्योंकि श्रुति भी खुलासा नाम 
देकर श्रीलक्ष्मीपति को ही परब्रह्म बताती है। श्री गीताजी सब उपनिपदों का सार है इनका 
भी आखिरी सिद्धान्त सर्वत्याग पूर्वक जगत्कारण श्रीपति की शरणागति ही से जीव का कल्याण 
है। अतः आखिरी का फैसला समझे बिना पिछले के निर्णयों के ऊपर स्थिर होकर रहने 
बाला या उससे झगड़ने वाला धोखा खा जाता है। जेसे एक बड़े सांहुकार ने अपने किसी 
आढतिये को चिट्टी लिखी कि पच्चीस हजार की चीनी, पच्चीस हजार का घी, पच्चीस हजार 
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का गेहूँ, पच्चीस हजार के चावल, पच्चीस हजार का सोना, पच्चीस हजार की चांदी, पच्चीस 
हजार का खत चिट्टी देखते मात्र भेजना । चिट्टी में इतना लिखने के पाद उसको इतना माल 
मॅगाना नहीं जेंचा फिर नीचे एक पक्ति में लिख दिया कि सिफ पच्चीस हजार का सत ही 
भेजना बाकी माल नहीं । इतना लिखकर चिट्टी बन्द करके आढतिए के पास मेज दी। बह 
चिट्टी आढतिए के पाम पहुंची उत आढतिए ने नीचेको लकीर पढे विना उपर का सब मार 
मेज दिया। पीछे साहूकार और आढतिए में फणड फेला । उस झगडे मे साहूकार की जीत 
हुई और आढतिया हार गया। जीत इसी बात पर हुई कि आखिरी की लकीर पढ़े 
बिना ऊपर का माठ तुमने क्यों भेजा । बही प्रथा आजतक साहुकारॉ में चली आती हे । 


इसका साराश यह हुआ कि आखिरी की लकीर के सामने ऊपर की सेकडों लकीरें नाजा- 
यज हो गई । इसी प्रकार श्रीमद्भागवत के परतत्व निर्णय में, परत्रक्ष निर्णय में, जगत- 
कारण निर्णय में श्री मदमागवत के विपरीत किसी भी पुराण का प्रमाण काम नही दे सकता । 
आखिरी के फेसळे को लक्ष न करके जो पिछले पुराणों के लिखित सामान्य देवों को ही 
परन्नह्म मानकर उपासना करेगा सो आढतिए के समान और हिरण्यकशिपु के समान धोखा 


खाकर पीछे बहुत पडतावेगा और देवों को भी दुर्भ इस मचुष्य जन्मका अमूल्य समय निकल 
जाने के पीछे पछताने से मी कुछ दाथ नहीं आवेगा । 


अतः लक्ष्मीपति के सिवा किसी जगह भी किसी देव से जगत सृष्टि का वर्णन आवे तो 
सद्दार ही समकना अथवा प्रशसावाद समझना, पर कभी संशय में नहीं पडना । 


कही कहीं पूजा विधि में भगवान के साथ में नीचे दूसरे देवों के भी पूजन का वर्णन आया 
हुआ है उसको देखकर भ्रम चकर में नहीं पडजाना क्योंकि वह अनन्य शरणायतों के लिए नहीं 
६। अनन्य शरणागतो का कत्तज्प तो श्री मीरा बाईनी की कथा के द्वारा बता ही दिया है । 


यद्यपि उन स्थलो पर अधिकारी का नियम नही बताया है । परन्तु उसमें अनुमान से समझ 
लिया जाता है कि मिथित उपासना को अनन्य भागवतों के लिए तो शास्त्रों ने मना किया है । 
उससे अन्यदेव मिश्रित जो भगवत पूजा है सो अनन्प भागवतो के लिये विधान नहीं हे । ऐसा 
भममना चाहिये जैसे किसी जगद चिकित्सा ग्रन्थो में लिखा दै कि अञ्चक रोगी को प्याज 


१५६ शरणागति मीर्मासा 


खिलाने से अग्लुक रोग चला जावेगा | इससे यही ग्रभकना चाहिये कि जिन लोगो २ 


खाने को चाल है यहद विधान उन्हीं सोगा' के लिए है किन्तु दग्धहारी रोगी के लिए यह 
नहीं है। 


इसी प्रकार शास्त्र अनेक प्रकार के अधिकारियो के लिए अनेक प्रकार क्री उपासना, 
अकार के तीर्थ, ब्रत, जप, तप विधान करता है । षह एक के लिये नहीं हो सकता | जे 
अधिकारी होगा वह अपने अधिकार के अजुगुण नियम को ले सकता है। जसे नर्मदा 
सम्य चातक पक्षियों के लिए निकम्मा हे क्यो कि वे लोग स्वाति-बूद के ब्रत वाले है 
ऋतु गमन फा विवान ब्रह्मचारियो' के काम का नहीं है। 


इसी प्रकार इतर देवों के साथ जो परमात्मा का पूजन, पन्दन चगेरह का विधान । 
मिश्रित अधिकारियों के लिए हे । शुद्ध अधिकारी जो अनन्य भागवत लोग हैं उनके लि 
नहीं है उनको तो श्री भगवान का, भगवन्पार्पदों का, अपने उपकारी अनन्य गुरूवर्यो 
पूजन-बन्दन उनके अधिकार के याने स्वरूप के अनुकूल है! कही कही ऐसा भी कहा : 
देवी ने भगवान को प्रगट किया । कहीं ऐसा भी लिखा हे कि शिव ही से विष्णु हुए । 


ऐसी थोथी वाते सुनकर कभी भूलकर भी भ्रम में नही पड़ना चाहिए तथा न देव 
और न शिव को ही परब्रह्म का कारण मानना चाहिए । 


भगवान तो बड़े कृपाछ हैं ! बड़े किलोली हैं ! चाहे जहाँ से प्रगट हो सकते हैं; 
जिसको बड़ाई दे सकते हैं। कया किसी के नजदीक से क्रीड़ा के निमित्त भगवान प्रग 
जाय, तो वह भगवान का कारण बन सकता है? श्री दशरथजी को भगवान ने अपना 
बनाया, इससे क्या दशरथजी भगवान के कारण घन सकते हैं! अदितीजी से भगवान 
हुए ; तो क्या अदितीजी भगवान का कारण बन सकती हैं ! कदापि नहीं। वह श्रीपर 
परम कृपाल हैं ; यह तो उनका किलोल है । 


इसी प्रकार देवी वगैरह से भगधान हुए ; कहीं मी ऐसा सुनकर भगवान, की कपालुत 
ही स्मरण करना, किन्तु श्रम में पड़कर ऐसा नहीं समझ लेना कि भगवान का कोई कारण 
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सकता है। यदि भगवान फा कारण देवी होती तो उसे मीरा जी क्यों छोड देती १ गोविन्द 
के कारण यदि शिवजी होते तो घण्टाकर्ण को मुक्ति क्यों न देते ! इससे ये सभी घात प्रशसा- 
चाद हैं ऐसा समझो । यदि कभी हुआ भी हो तो भगवान की क्रीडा समझो । 


यदि संशय में पड़कर उल्टा ज्ञान पकडोगे तो हिरण्यकशिपु के समान धोखा खाओगे । जव 
कि श्री कौशल्याजी, श्री देवकीजी, श्री यशोदाजी, भगवान की माताएँ कहाकर श्री भगवान का 
कारण नहीं हो सकीं तो यदि कहीं ऐसी कथा हो कि देवी से दामोदर हुए, तो ऐसा कहने से 
देवी दामोदर से केसे बढ़कर हो सकती हे! इससे कभी भी भ्रम में नहीं पड़ना चाहिए । 
कहीं कहीं ऐसा भी लिखा हे कि ज्योतिर्लिड्न का पता भगवान ने भी नहीं पाया । 
सुनो ! इसमें आश्रय ही क्‍या है ! और कौनसी नई बात है! मैं तो पहिले ही कह चुका 
हूं कि भगवान बडे किलोली हैं। ज्योतिलिज्ञ का पता लगाने में अज्ञानी और अशक्त बनें तो 
कौन आश्‍चर्य है। वे तो रावण के जानने में भी अशक्त बन बेठे थे। श्री जटायुजी से पूछा 
कि वह राक्षस कहा रहता हे ! पता बताइए उन्होंने तो खर्य से पूछा कि हमारी प्रिया को 
कौन ले गया बताओ १ उनको तो अज्ञानी बनने में इतना स्वाद मिला कि वृक्षों से भी पूछा 
कि हमारी ग्रिया को कौन ले गया बताओ १ यह चौपाई है :-- 
'पूछत चले लता अरु पाती । 
श्छोक---रे वृक्षाः । पवतस्थाः । 
श्री जानकीजी को जानने के लिए सुग्रीव के भरोसे स्फटिक शिला पर चौमासा बिताया | 
दुनियां भर में बन्दरों को मेजा। जब इस तरह अज्ञानी बनने में श्री भगवान को किसी ने 
भी अज्ञानी अशक्त नहीं माना तो 


र किसी चीज के पता न लगाने से उनको अज्ञानी अशक्त 
कोई समझदार कैसे मान सकता हे ! यदि कहो कि हारना ही तो हुआ तो इसमें कौन 
आश्‍चर्य हे-- 


“उवाह कृष्णो भगवान्‌ दामानं पराजितः” । 
श्रीमद्भागवत में लिखा है कि खल में डपा के वश होकर भगवान ने हार करके श्री दामा 
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गोप को अपनी पीठ पर चढ़ा कर भाण्डीरकवन ले गये । तो क्या लीला में हार मानी इससे 
किसी ने श्रीदामा को परब्रह्म माना, कदापि नहीं । लीला रस बढाने के लिए कई वार 
राक्षसा के सामने वेहोश के समान गिर-गिर गये | हमनुमान जी ने ओपधि लाकर होश कराया । 
रण शोभा के लिए नागपाश मे बॅच गये उसको गरुडजी ने आकर छुडाया | इत्यादि अनेक 
प्रसंगो में लीरा का स्वारस्य बढ़ाने के लिए भगवान अज्ञानी अशक्त बने । गरुड़जी, हचुमान 
जी उनके सहायक बने। ऐसे अनेक जगह अज्ञानो अशक्त चनने पर भी किसी भी पमुनिने 
गरुड़जी या हचुमानजी को परत्र कायम नही किया और न कृपा लीला के अतिरिक्त किसी 
ने भगवान को अज्ञानी अशक्त ही माना। तो प्रशसाबाद के अन्दर का प्रसंग जो भगवान के 
द्वारा लिङ्ग का पता न लगा सकने की कथा है। उसको सुनकर किञ्चित मात्र भा अवलवाला 
भगवान को अज्ञानी अशक्त कैसे मान सकता है । 

इससे इतर देवों के वावत जो तामस, राजस पुराणों में चित्रकेतु की औरतों के 
समान जो प्रशंसवाद हे उसको सुनकर कभी भी भ्रम में नही पडना । कित्तु श्री लक्ष्मी- 
फान्त के चरणशरण हुए विना स्वप्न में भी कल्याण नहों होगा । यह अडोल श्रुति सिद्धान्त 
समझकर उन्हीं के अनन्य शरणागत होकर निट्टन्द पडे रहना, इसी में तुम्हारा क्रल्याण है | 


यदि कहो कि तीनों एक नहीं हैं तो “रक्षा, विष्णु, महेश” ऐसी तीनो को एक साथ 
गणना क्यो' की जाती है ! 
एक पेक्ति में गणना होने से क्या ब्रह्मा ओर शिव भगवान के बराबर हो सकते हैं? 
कदापि नहीं । क्योंकि रघुकुल की गणनां में अज, दशरथ, राम, ठव कुश ऐसी गणना होती 
है। तो क्या एक पॅक्ति में गणना होने से श्रीरामजी के बरावर और रघुवशी हो सकते हैं ! 
हसी प्रकार यदुकुळ की गणना में शूर, वसुदेव, श्रीकृष्ण, प्रद्युम्न इस प्रकार सब गिने जाते 
हैं। परन्तु श्रीकृष्णजी के बरावर कोई भी नहीं माना जाता । इसी तरह एक पॅक्ति में गणना 
होने से भगवान के घरावर भक्षा, शिव कभी नही हो सकते । 
एक खी ने एक लड़के को जन्म देकर छोड दिया, दूसरी उसको सारने का मौका 
देखती है। तीसरी आकर उस लडके का पालन करने लगी । जेसे उन दोनो' ख्यो 
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की अपेक्षा पाऊन करनेवाली का ही दर्जा बडा गिना जा सकता है । उसी प्रकार सृष्टि संहार करने 
घाले अज्ञा, शिव की अपेक्षा पालन करनेवाले श्री विष्णु भगवान को ही शास्त्रकारो ने वडा 
स्वीकार किया है। एक पुरुष ने अपना चरण फेलाया है, दूसरा उस चरण को कमण्डल 
में धो रहा है, तीसरा पुरुष साष्टांग दडवत करके उस चरणामृत को अपने कल्याण के 
लिए सदाके लिए अपने मस्तक पर धारण कर रहा है। इन तीनो में जेसे चरण फेलाने वाला 
ही बडा कहा जा सकता है। उसी प्रकार भगवान त्रिविक्रम ने चरण फे लाया, नह्यमाजी ने 
कमंडलु में उसे धोया, शिवजी अपने कल्याणाथे उस चरणासृत को अपने मस्तक जटा में धारण 
किंवा इस कथा से भी चरण फे लानेवाले त्रिविक्रम रूप धारी भगवान श्री नारायण ही 
बडे हुए । चरण धोने यारे, चरणामृत लेने बाले उनके अनुचर ही हो सकते हैं। 


र्मा, शिव, इन्द्र, र्य, शक्ति याने देवी इन सबके बाबत मैं तुमको अच्छी तरह से 
सममा चुका कि ये लोग कोई भी परत्रक्ष नहीं है। बल्कि ये सभी जीव हैं। 
कर्मों के द्वारा देव योनि को पाये हुए हैं। भगवान की आश्ञानुसार अपनी अपनी छ्यूटी 
घजाते हैं। इससे इन सर्बो की आशा छोड़कर, अवलम्ब छोडकर अकाट्य श्रतिसिद्ध 
जगत कारण जो लक्ष्मीपति हैं उन्हीं के शरणागत होकर रहो । इससे तुम्हारा इसी जन्म के 
अन्त में भव सागर से बेडा पार हो जायगा । शास्त्रों के चक्रव्यूह में पडकर “हीश्च लक्ष्मीश्च 
ते पन्त्यो” इस अकाव्य भृति सिद्धान्त से निर्णीत जगत कारण परब्रह्म लक्ष्मीपति को छोड़कर 
इतर देवों के बाबत जो प्रशसावाद है उसमें पड़कर दिरन्यकशिपु के समान अपना जन्म बरबाद 
नहीं कर देना। इसी के लिए इन सब बातों को एक एक करके तुमको खुलासा सममाया 
है। इससे अम छोडकर भागवतो को तो इतर देवों को छोड़कर सदा अनन्य शरणागत होकर 
रहना चाहिए । 


अपने-२ पुण्य 


बहुत से कइते हैं कि गायत्री का जप करने के कारण द्विज मात्र शाक्त हैं। यह बात 
कहने वालों की भी निराली दी भूल है। क्योंकि गायत्री से और ज्ञाक्त से सम्बन्ध ही क्या है । 
गायत्री तो एक वेदिक छन्द हे सिर्फ शब्द मात्र खरीरिङ्ग है परन्तु गायत्री का विषय तो परमात्मा 
है नसे दार शब्द पुलिंग हे और उसका अर्थ स्त्री होता है। पुलिंग में पाठ होने के कारण 


~ 
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जैसे दार शब्द का अर्थ पुरुष नहीं हो सकता, उसी प्रकार गायत्री शब्द स्त्रीलिंग होने के कारण 
इसका बिपय स्त्री नहीं है किन्तु इसका अर्थ परमात्मा विषयक है। देखो ! आगे लिखता हूँ, 
गायत्री का अर्थ यह हे :-- 


“जो हम लोगों की बुद्धि को प्ररणा करने वाला हे उस जगत के कारण परमात्मा का सर्वो- 
वृष्ट तेज जो उनका लावण्य हे और सोशील्यादि गुण हैं, उसका ध्यान करता हूँ ।” बस | 
इतना यही गायत्री का अर्थ होता हे । इसमें “यच्छा” भी पुरिङ्ग है, 'सबित! शब्द भी 
पुलिंग है इसलिए गायत्री अथे से और शक्ति से कोई सम्बन्ध ही नही हे । अतः गायत्री जप 
करने वालों को उसका अर्थ जाने पिना शाक्त वताना निराली भूल है । 


कोई-कोई अपनी अज्ञानता से कहते हैं कि गायत्री का अर्थ सर्य है। गायत्री का 
विपय स्ये भी नहीं है क्योंकि बुद्धि को प्ररणा करना परब्रह्म अन्तर्यामी भगवान का कार्य है 
दूसरे देवों का नहीं । जब कि खर्य परत्रह्म नही हो सकते हैं तो बुद्धि के प्ररक केसे हो सकते 
हैं १ जब कि रावण के सामने खये तप नही सकते थे रावण से भयभीत होकर रहते थे !-- 


“यस्य सूर्यो न तपति भीतो यस्य च मारुतः । 


यह इलोक पारमीकीय रामायण बाल कान्ड का है । इसका अर्थ उपर कह चुके हैं । इससे 
“नित? शब्द भी सूर्यदेव में गौण है; श्री पति ही में मुख्य है। जैसे किसी लड़के का 
नाम गोविन्द हे परन्तु गोविन्द शब्द भगवान में ही प्रधान हे लड़के में गौण हे । उसी प्रकार 
“सनित! शब्द खर्य में सामान्य और परमात्मा में मुख्य समझो । 


इससे गायत्री का अर्थ भगवान को ही समझना चाहिए। कहीं-कही प्रशंसावाद में वायु 
देव को मी ब्रह्म बताया है ः--जेसे वेद सन्त्र 'नमस्ते वायो खमेव प्रत्यक्षं त्रक्षासि' इत्यादि । 
परन्तु यह प्रशंसा मात्र ही है वायु में भी भगवान की दी हुई कुछ शक्ति हे जिससे वे कुछ 
काम करते हैं। तो भी वायु पररह नही हो सकते क्योकि रायण के सामने वे भी डरकर 
रहते ये । जैसे बाल्मीकीय का प्रमाण पहिले कह चुका हूँ। 


“भीतो यस्य च मारुतः ! 


= 
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इससे भ्रम में पढ़कर वायु को ही परत्क्ष नहीं मान लेना क्योंकि परब्र रावण से क्यो 
डर सकता है ! >. . हो 


देवताओं के प्रति पेदादि शास्त्रों में ब्रह्म कह-कह कर नुग की गायों के समान जो 
मिथ्या प्रशंसा की है उसको तुम्हें भली भाँति समफाकर वेता दिया हे कि सिवाय लक्ष्मीपति 
के कोई भी देव जगत का कारण नहीं है। याने परब्रह्म नहीं हे । जिन जिन ने वेद-वाद के 
चकर में पड़कर लक्ष्मीकान्त के सिवाय शिव, ब्रह्मा, देवी वगेरह को परब्रह्म, जगत्कारण 
भगवान मानकर उपासना की, उन सबों ने धोखा खाया । जेसे हिरण्यकशिपु की नजीर मैं 


कई वार दे चुका हँ । इससे मैं आशा करता हूँ कि अब तुम इस बात में याने तख निर्णय 
के प्रसग में कमी भ्रम में नहीं पड़ोगे 


अब मैं तुमको एक बात और समकाये देता हुँ कि पहिले कही हुई शास्त्रीय शेली के 
अनुसार कितनी ही जगह इस जीव को भी बरह्म कहा है। इस प्रकरण को भी सच्चे अनन्य 
सुओ को मली भाँति समम लेना चाहिए । क्यों कि जो इस विषय को भली भाँति 
नहीं समक पाते हैं वे बेचारे अपनी गर्भ दशा को भूल कर काल, कर्म, जन्म, मरणं, ज्वर, 
भूख, प्यास आदि की परवशता को भी भूर कर बिगडेठे दिमाग के समान अपने को 
त्रस मानकर भगवान का पाठ, पूजन, दर्शन, कीन, भ्यान, ' बगैरह को छोड़कर अपने 


सनुष्य अन्म को, मिथ्या ज्ञान में पड्कर बरबाद कर डालते हैं। इससे खूब ध्यान देकर 
इस प्रसग को सुनो और मनन करो । 


किसी जगइ ऐसा लिखा है 'जीबो जक्ष' । कहीं कहीं ऐसा भी कहा है कि 'अई 
त्ह्मास्म। याने जीव ब्रहम है, मैं बरह्म हू । कहीं-कहीं ऐसा लिखा है कि 'सोऽइमस्मि' । 
“पाने वही मैं हं। कहीं ऐसा भी लिखा है कि 'तत्त्ममसि' याने बही तुम हो। कहीं ऐसा 
` भी रिसा है कि 'सर्व खल्विदं प्रह । याने यह सव ब्रहम ही है। कहीं कहीं ऐसा भी कहा 
है कि अपने में और ब्रहम में भेद मानता 


नता है उसको भय होता है। कहीं कहीं यह भी है कि 
एक मिडी के पिष्ड से जसे अनेक पुरवा, परई, गगरी, 


घड़ा बनते हैं और फिर किसी फाल में 
3१ 


१६२ शरणागति मीर्मासा 


वह पूर्व मिट्टी के ही स्वरूप में हो जाते हैं। सिफ उसके नाम रूप दूसरे दिखते हैं परन्तु वे 
सव मिट्टी से भिन्न नहीं हैं । 


उसी प्रकार परतरद्म से ही यह सारा दृश्य हुआ है सिफ नाम रूप मात्र दूसरा है। परन्तु 
कोई भी चीज हो चाहे माया हो या जीव सब के सब ब्रह्म से भिन्न नहीं हैं । 


कहीं-कहीं ऐसा भी हे कि जैसे सोने से अंगूठी, कड़ा कुंडल, प्रकट, नथ वर्गेरह अनेक 
भूषण बनते हैं परन्तु वे सब गहने सोने से ( स्वर्ण से ) न्यारे नहीं हैं सिफ नाम रूप उनके 
भिन्न-भिन्न हैं। परन्तु परमार्थतः वे सब स्वर्ण ही हैं। गला देने से उनका नाम रूप 
मिट जाता है। फिर सोने का ही गोला बन जाता है । 


उसी प्रकार अक्ष ही गाय, मेंस, त्री, पुरुप, देव, दानव, कूकर, स्रकर, राजा, प्रजा, 
आदि अनेक रूप हो गया है। व्यवहार में ऐसा हे परन्तु वास्तव में फिर सव नाम रूप मिट- 
कर मह ही हो जाता है। कहीं ऐसा भी कहा है कि जेसे विशेष असनि में से एक कण 
उड़कर या छिटक कर अर्ग हो जाता है। उसी तरह ब्रह्म का ही कुछ अंश फरक होकर 
जीव वन गया है । | | | 
कहीं ऐसा भी लिखा है कि जसे घड़े की उपाधि से आकाश घड़े में आ गया है। घड़ा 
कुट जाने पर महाकाश में मिल जाता है। उसी प्रकार माया की उपाधि से ब्रह्म का ही 
कुछ अंश जीव चन जाता है। फिर माया की उपाधि मिट जाने से जीव ब्रह्म का अर्ष ही 
दो जाता है। 
कहीं ऐसा कहा है कि जैसे गंगा बहती है तो वीच में कुछ विशेष रेती और वालू का 
-घिराव हो जाने से एक कोल पड़ जाता है। वह भाग धारा से अलग हो जाता है। उसी 
अकार ब्रह्म में माया आ जाने के कारण कुछ भाग जीव घन जाता है। फिर समय आने पर 
जीव ब्रह्म हो जाता है । | 
कहीं पर ऐसा आता है कि जैसे दर्पण में मुँह देखते दें तो उसमें अपना शरीर मुँह सभी 
दिखता है। दर्पण फोड़ देने से दोनों एक हो जाते हैं। उसी प्रकार अक्ष में माया-आ- 


श्रीमते रामानुज्ञाय' नम' ९६३ 


जाने से वही अपने को जीव मान लेता है। फिर ज्ञान होने से अपने को भ्ल स्वरूप जान 
लेता है। 


कहीं-फहीं ऐसा भी आता है कि जैसे रस्सी में भ्रम वश साँप याने सर्पे का भान होने 
लगता है, जल बिन्दु में मोती का अम हो जाता है, यथार्थ देखने से अम छुट जाने पर रस्सी, 
जल बिन्दु, सीपी, के यथार्थ स्वरूप का ज्ञान हो जाता है। उसी प्रकार बह्म में जगत जीव 


इत्यादि का ग्रम हो गया हे । वास्तव रूप जानने के बाद फिर सब ब्रह्म ही है, ऐसा समभ 
में आजाता है । i 


कोई-कोई ऐसा कहते हैं कि जेसे एक पिह का बच्चा बकरियो के बच्चों में मिलकर 
अपने को बकरी मानने रुगता है फिर किसी सिंह के चेता देने से मैं सिंह हूँ ऐसा जान जाता 
है । उसी प्रकार ब्रह्म मिथ्या भ्रम में पड्कर अपने को जीव मानने लगा है। 'अहं ब्रह्मास्मि! 
इसका अर्थ जानने के घाद अम छोड़कर अपने को ह्ला का ब्रह्म समझने रुगता है ! 


कोई ऐसा भी कहते हैं कि अर माया में फॅसकर अपने को जीव मान बैठा है । 'सोह- 


मस्मि', 'तत्चससि’ 'अहंब्रक्मास्मि' इन वाक्यों का ज्ञान हो जाने से ब्रह्म का अम मिट जाता 
` ` दे तद वह अपने स्वरूप को समक जाता है। 


कोई कहता दै कि बर माया फे वञ्च हो कर अपने को जीव मान रहा है । गुरु कृपा 
से 'सोहमस्मि' इस वाक्य का ज्ञान हो जाने पर अपने को यथार्थ बक्ष मानने लगता ह । 


कोई ऐसा भी कहता है कि माया ने भ्र को जबरदस्ती जीव बना रखा है । वाक्य 
शान हो जाने से लीवत्व छूट जाता है। कहीं-कहीं ऐसा कहा है कि जैसे अनेक घड़ों में खर्य 


के अनेक प्रतिविम्व पडते हे, घडा फूट जाने से र्य ही हो जाता है। उसी प्रकार साया 
मे क प्रतिदिम्य पडले से जीव हो गया है उपाधि मिट जाने पर बरक का अक्ष ही रह 
जाता ह । हर 


सी प्रकार अनेकों जगह लिखा हुआ है यह ऐसा चक्र-ब्यूह हे कि भगवत्कृपा बिना 
इसको समना और इससे निकल कर भगवान के शरणागत होना नहीं बनता है। बहुत 
पढे दिखे मुष्पों को भी इस चक्रव्यूहने अपने चकर में फँसाकर सत्यानाश कर डाला है। 


१६६ शरणागति मीमांसा 
प्रमाण आता है उस.नह्म शब्द का अर्थ कथा परमात्मा है या और कुछ १ यदि कहें कि उसका 
अर्थ परमात्मा है, तो फिर इस जीव में परमात्मा के लक्षण मिलाना पडेगा । यदि परमात्मा 
का लक्षण इसमें नहीं मिलेगा तो फिर यह समझना होगा कि यहाँ ब्रह्म शब्द का भाव कुछ 
और है परमात्मा अर्थ नही । इसको खुलासा करनेके लिए एक दृष्टान्त कहते हैं सुनो !-- 
“किसी एक व्यक्ति का नाम ओंकारदास था। उनको एक महात्मा मिले । हाथ 
जोड़कर ओंकारदास ने उनसे पूछा कि--'संसार से उद्धार होने के लिए हमको कुछ उपाय 
बताइये! । 
वह महात्मा बोले कि “अहं ब्रह्मास्मि' इस मंत्र का जाप करो । इससे संसार वन्धन से 
हूट जाओगे । | 
इतना सुनकर ओंकारदास ने पूछा कि ` 'महात्मन्‌ इस वाक्‍य का अर्थ हमको सममा 
दीजिए | - गी 
वह महात्मा बोले कि बच्चा मै बरह्म हूँ इस वाक्य का यही अर्थ है! । 
फिर ऑकारदास ने पूछा कि “ब्रह्म शब्द का खुलासा अर्थ बताइये । 
वह महात्मा बोले कि “रह्म शब्द का अर्थ परमात्मा होता है । 
फिर ऑकारदास ने पूछा कि “महाराज! अहं ब्रह्मास्मि इस मंत्र का खुलासा अर्थ 
क्या हुआ! १ 
बह बोरे कि 'मैं परमात्मा हूँ यही स्पष्ट अर्थ हुआ! । 
फिर ऑंकारदास ने पूछा कि 'तो क्या महाराज मैं परमात्मा हूँ । 
वह बोले “हाँ ! जब वेद मंत्र यह बात कहता है. कि यह जीव परमात्मा है तो इस मन्त्र 
का अर्थ दूसरा कैसे हो सकता हे' ! 
फिर ऑकारदास बोले “महाराज जी! वेद शास्त्रों में परमात्मा का- क्‍या लक्षण 


~ 


कदा है ! 


औमते रामानुजाय नम' १६७ 


वह बोले 'यतोवा इेमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्‌ प्रत्यभीशं विशन्ति 
तदूजद्वा | 


° 
५ इतना सुनकर ओफारदास ने पूछा कि 'महाराज जी ! इसका अथ क्या हुआ १ 
> 
बह बोठे 'बच्चा ! इसका अर्थ यह है कि जिससे यह सारा ब्रह्माण्ड उत्पन्न होता है ; 


जिससे जीता है, अन्त में जिसमें प्रवेश कर जाता है, उसीको ब्रह्म जानो याने उसी को 
परमात्मा सममो' । 


इतना अर्थ सुनकर ओंकार दास ने पूछा कि 'परमात्मा का और क्या लक्षण है कृपा करके 
और सुनाइए' । 


पह महात्मा बोले कि बच्चा और सुनो ! “चन्द्रमा मनसो जातथक्षो ; सुर्योद्यजायत, 
सुसादमि, श्री श्र लक्ष्मी श्र ते पत्न्यौ |” 


महात्मा के छख से कहे हुए इन वेद मन्त्रों को सुनकर ऑकारदास ने पूछा फि “इन 
वाक्यों का खुलासा अर्थ बता दीजिए” | 


बह बोले कि “जिनके मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुए, 


जिनके नेत्र से स़ये प्रगट हुए, जिनके 
मुख से अभि हुए। जो लक्ष्मीजी के पति हैं उनको ब्रह समझो याने उनको परमात्मा 
समको” | | 
इतना सुनकर चकित होकर ओंकार दास बोले कि 


'महाराजजी ! ये तो परमात्मा के एक 
भी लक्षण हम में नहीं मिल रहे हैं। क्योंकि न हमने प्रक्षाण्ड को बनाया, न मेरे जिलाने से 
यह ज्रल्लाण्ड जीता है। न तो हमारे मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुए है, न सुख से अभि प्रगट 
हुआ है, न हम श्रीपति हैं। फिर 'अहं ्रह्मास्मि' इसका अर्थ यह केसे समझ कि मैं परमात्मा 
हँ? जव मिलाने से परमात्मा का एक भी लक्षण हममें नदीं मिलता । इससे अच्छी तरह 
इस सन्त्र का अर्थ हमको कृपा करके समका दीजिये । क्या अहम शब्द का यही अर्थ है कि 
इ दूसरा मी । यद अर्थ तो इस जीव में नहीं घटता है । फिर अर्थ समझे चिना मन्त्र जाप 


( ज ) 


चाईजी को भी यह अघुग्रह ग्राप्त हुआ तथा श्री रामजी की पल्ली श्री भागवती वाईजी को 
जो आजतक चल रहा है। यों तो श्री स्वामीजी महाराज के हृदय फे भाव की पूर्ति श्री 
मदनन्त श्री बेकटनाथ अनेक भागवतों पर अनेक तरह से अनुग्रह करके किये । सर्वप्रथम 
महात्माजी परमभागवत श्रीमान्‌ जनादन रामाचुजदासजी की माताजी को कुछ देर के लिए 
यह सौभाग्य मिरा आरती के समय । और हरिसन रोड से भगवान जब अलीपुर १५ दिन 
चास्ते परम भावुक श्रीमान्‌ मखनलालजी के यहां पधारे। एक दिन वहाँ भी रात्रि के २ 
बजे भगवान तीन बार कौशल्या मेया नाम लेकर अपने कमरे से बोलने की कृपा किये। 
श्रीमखनलालजी की मातजी को जो परम श्रद्धाल्वी हैं, मैं कौशल्याजी कहा करता था, आप 
दौड़कर मेरे कमरे में गयीं जहा और भो अनेक व्यक्ति सोये थे हमें जगाकर बोलीं--सरकार 
आप नाम लेकर तीनवार पुकारे, हमें भी आश्‍चर्य हुआ, एक दो व्यक्ति और भी बोले कि 
हम भी सुने इस कमरे से बालक की जेसी आवाज आई । फिर भगवान का कमरा खोलकर 
देखा गया तो पंखा बन्द था और उस दिन गर्मी भी विशेष थो । दूसरे दिन परम भागवत 
श्रीमान्‌ ज्यालाप्रसादजी ( जनार्दन रामानुज दासजी ) कौशल्या मैया, गोदास्वरूपा श्री 
इन्द्राजी, श्री विमलाजी, श्री रामचन्द्रजी, श्री नन्दकिशोरजी, श्री कौशिल्याजी ( श्री मखन 
लालजी की पुत्री ) आपकी माता आदि अनेक भागवत आरती के बाद तीर्थ प्रसाद वितरण 
के समय पाठकर रहे थे इतने में भगवान बेंकटनाथजी के पीछे अपूर्व प्रकाश से युक्त चलते हुए 
श्री चक्रराज का दर्शन हुआ। भाव यह हे कि श्री मदनन्त श्री स्वामीजी महाराज की 
कृपाधारा आज भी चालू हे । 
छन्दावली के अतिरिक्त नूतनश्तोत्र रत्लावली, श्री वष्णव भजन माला, दरिमगल सकीर्तन 
नाम रामायण, मोक्षमाला, चितोपदेश शतम जसे अनेक ग्रन्थो का निर्माण जन कल्याणार्थ 
हआ । अन्तिम समय में शरणागति मीमासा जेसे ग्रन्थ रत्न का निर्माण कर अुमुक्षुजगत का 
जो उपकार किये हैं उसके लिए भागवतजन श्रीमदाचाय चरण के सवदा ऋणी रहेंगे। अपने 
क्षेत्र में ग्रन्थ की रचना अपूव हे । श्रुतिस्मृति, इतिहास, पुराण, गीता = , पश्चरात्र तथा 
भावुक जनके मापा ग्रथ के पद्यों और अकाख् युक्तियों द्वारा सर्वदेश, समकाल, सर्वावस्था में 
स्वर्ण सर्व आश्रम के लिए भगवत्माप्ति का सरलतम उपाय शरणागति ही है। यहां श्री 
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वह बोले 'यतोवा हेमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्‌ प्रत्यमीशं विशन्ति 
तदूमक' | 


अथ ° 
Rl सुनकर ऑकारदास ने पूछा कि 'मद्दाराज जी | इसका अथ क्या हुआ १ 


वह बोले 'घच्चा ! इसका अर्थ यह है कि जिससे यह सारा ब्रक्षाण्ड उत्पन्न होता है } 


जिससे जीता है, अन्त में जिसमें प्रवेश कर जाता है, उसीको अक्ष जानो यान उसी को 
परमात्मा समको | 


इतना अर्थ सुनकर ओंकार दास ने पूछा कि “परमात्मा का और कया लक्षण है कृपा करके 
और सुनाइए' । 


चह महात्मा बोले कि बच्चा और सुनो ! “चन्द्रमा मनसो जातअक्षो ; सुर्योद्यजायत, 
सुखादि, श्री श्च लक्ष्मी अ ते पत्न्यौ ।” 


महात्मा के मुख से कहे हुए इन वेद मन्त्रों को सुनकर ऑकारदास ने पूछा कि “इन 
षाक्यों का खुलासा अर्थ बता दीजिए” | 


वह बोळे कि “जिनके मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुए, जिनके नेत्र से सये प्रगट हुए, जिनके 


मुख से अग्नि हुए। जो लक्ष्मीजी के पति हैं उनको बह समझो याने उनको परमात्मा 
समझो” । | 


शतना सुनकर चकित होकर ऑकार दास बोले कि 'महाराजजी ! ये तो परमात्मा के एक 
भी लक्षण हम में नहीं मिल रहे हैं। क्योंकि न हमने त्रक्षाण्ड को बनाया, न मेरे जिलाने से 


यह मक्षाण्ड जीता है। न तो हमारे मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुए है, न मुख से अधि पगट 
हुना हे, न हम श्रीपति हैं। फिर 'अहं अक्षास्मि इसका अर्थ यह दसे समझ कि मैं परमात्मा 
हूँ ! जब मिलाने से परमात्मा का एक भी लक्षण इममें नदीं मिलता। इससे अच्छी तरह 
इस मन्त्र का अर्थ हमको कृपा करके समझा दीजिये। क्या जद शब्द का यही अर्थ है कि 
इुछ दूसरा भी । ग्रह जथे तो इस जीव में नहीं घटता है | फिर गर्भ समझे बिना मन्त्र जाप 
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से लाभ ही स्या हो सकता है! अथवा विपरीत अर्थ से फायदा ही कया हो सकेगा ? इससे 
कृपा करके इसका यथाथ अर्थ बता दीजिए | 


फिर महात्मा बोले “तलमसि” वच्चा वही परमात्मा तुम हो, तुम में और उनमें विल्कुल 
भेद नहीं है । सारे जगत की उत्पत्ति तुम्हीं से हुई हे ; तुम्हारे ही मुस से अग्नि प्रगट हुए 
हैं। 'सोऽहमर्मि' वही परमात्मा मैं हूँ ऐसा तुम अपने को समझो । परमात्मा में और अपने 
में जो भेद समझता है उसको ज्ञानी नहीं कह सकते हें इस वास्ते हमारी त्राता पर विश्वास 
करके अपने को परमात्मा सममो! | 


इतना सुनकर ओंकार दास बोले--'कि सरकार मै क्षमा चाहता हूँ माफ करिये । जब तक 
हमको जॅवेगा नहीं तत्र तक जवर्दस्ती हम इस बात को कसे मान लेंगे। आपने ही गुमकों 
बताया है कि जिससे चन्द्रमा, खर्य, असनि के साथ सारा म्रह्माण्ड उत्पन्न हुआ वह परमात्मा 
है । फिर मैं अपने को भगवान कंसे समझ टे? ! 


इतना सुनकर वह बोले कि मैंने कह तो दिया है कि 'उनमें और तुममें भेद नहीं है । 
“वही मै हूँ”' “वही मैं हँ? इस बात को रटते-रठटते आपही समक जाओगे' । 


इतना सुनकर ओंकार दास बोले कि 'क्या कई १ महाराजजी ! बड़ी मुश्किल की बात 
है कि जब मैं वह हूं ही नहीं तो केसे इस बात को रट कि मैं वही हैँ! “मैं वही हैं! आप जब्र 
कहते हैं कि तुम वही हो तुम में और परमात्मा में मेद नहीं है तो फिर परमात्मा का एक भी 
लक्षण हमारे में क्‍यों नहीं मिलाते हैं! आप तो महात्मा हैं। आप ही कह दीजिए कि 
हममें परमात्मा के एक भी लक्षण मिलते हैं, आप कहते हैं कि तुम्हारे मुख से अग्नि हुई। 
महाराज जी ! मेरी तो चालीस वर्ष की उम्र है। जरा सी दाल या दूध गरम रहता है, तो' 
भे' उसे खा-पी नहीं सकता । फिर केसे मान लें कि हमारे मुख से अभि उत्पन्न हुई। मैं 
संसार में पड़ा हुआ अनेक रोगों से आक्रान्त, भूख प्यास के परवश नो माह गर्भ में सड़कर 
निकला हुआ, संसार दुख से पीड़ित अपने को केसे मान हूँ कि मैं परब्रह्म भगवान हूँ। जब 
तक आप अच्छी तरह से हमको समभा न देंगे तब तक आपकी बात मात्र से मैं अपने को 
कैसे ब्रह्म निश्चय कर लेंगा । हम में भी तो कुछ समझने की शक्ति भगवान ने दे रखी है । 
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इसलिए आप कृपा करके इसको इसका अर्थ अच्छी तरह से समझा दीजिये । मल्ल शब्द का 
अर्थ जो आपने परमात्मा किया हे और परमात्मा फा लक्षण जो आपन बताया हे सो हम में 
अथवा किसी जीव सत्र में नहीं घटता हे न घटने की आशा है। हमको तो आपकी बात 
सुनकर बड़ा आश्चर्य हो रहा हं और एउ प्रकार की हॅसो छूर रही हे रि ये अनद्दोनी बातें 
आपको केसे जच रही हैं! यदि हम भक्ष होते, भगवान होते, परमात्मा होते, तो जो चाहते 
सो हो जाता । इस गर्भ दुख को भोगन के लिए इम क्यों आते ! और फिर मृत्यु के परवश 
क्यों होते ! हम जो चाहते सो क्यों न हो जाता ! फिर ससार बन्धन से छटन के लिए हमको 
शुरु कयां दूंढना पडता ? जब कि इतनी इद से ज्यादा हमारी पराधीनता हमको नज़र आ रही 
है तो फिर इम अपने को जबरदस्ती केसे ब्रह्म मान लें ! हां यदि हमारी समझ में आए को कुछ 
कमी मालूम पडती हो तो फिर हमको कृपा करके समझा दीजिए! । 


इतना सुनकर वह बोले 'सुनो बच्चा तुमको समाता हॅ । वेद में लिखा हे कि 'सर्व 
खरिद ब्रह्म, नह ना नास्ति किञ्चन' इसका अर्थ यह हे कि याने यह जो कुछ दिखाता हे सब 


का सब अक्ष ही हे । ब्रहम के सिवाय दूसरी चीज है ही नहीं । जव कि स्वय वेद भगवान ही 
इस वात को बता रहें हैं तो तुम्हारे मानने में कौन सा एतराज है! ९ 


उस महात्मा का बचन सुनकर चकित होकर ओंकार दास बोले कि 'महाराज ! क्‍या कहूँ 
पहिे तो आपने कहा था कि यह “जीव जल्म है' उसी के निर्णय करने में इतनी देर हुई; तो 
अमी तक उस ब्रह्म शब्द का अर्थ निर्णय नहीं हुआ। इस जीव में अभी तक एक भी परमात्मा 
के रक्षण नहीं मिले अभी तो मै उसी में चकित था उसका पूरा निर्णय हुए बिना ही आपने 
दूसरा मन्त्र प्रमाण दिया भला ! उसका निर्णय थोडी देर के लिए रहने दीजिये । कृपा करके 


इस दुसरे मन्त्र का भी मलिभाति लक्षण मिलाकर हमको समझा दीजिये । आप वेद मन्त्र का 
प्रमाण देकर कहते हैं कि जो कुछ दिखता है समी ब्रह्न है | अच्छा ! इसी मन्त्र में जो ब्रह्म शब्द 
६ उसका भाव क्या है! सो खुलासा बता दीजिए! । । 
इतना सुनकर वहू बोले कि 
मात्मा ही होता है । 


२२ 


'मैं तो तुमसे पहरे ही कह आया हूँ कि ब्रह्म का अर्थ पर- 
ब्रह शब्द का अर्थ सिवाय परमात्मा के दूसरा नहीं दो सकता! । 
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इतना सुनकर ऑकारदास फिर घोले कि 'पहाराज ! फिर तो वही झंझट आकरके पड़ी । 
जेसे हमारे में या किसी जीव में परमात्मा के लक्षण नहीं मिले ; उसी तरह इस जगत में भी 
परमात्मा के लक्षण कहाँ मिलते हैं! जसे मान लीजिए कि आपके कहे मुताबिक सामने जो 
यह पेड़ दिख रहा है ; यह भी तो अक्ष हुआ । याने परमात्मा ही हुआ तो इसी में परमात्मा 
का कोई लक्षण मिला दीजिए, क्योंकि यह शक्ष पानी से बढता है। पानी पाने से हरा रहता 
हे । पानी देने से फूल फल देता है। पानी न मिलने से मुरा जाता है। इसको काटे 
तो कट जाता है। जलाये तो जल जाता है। पहिले आप कह चुके हैं कि जो सारे जगत की 
रचना करता है, बह ब्रह्म है। तो इस घृक्ष में तो एक भी मल्ल या परमात्मा के लक्षण नहीं 
मिलते है। फिर जो आप कहते हैं कि सव का सब ब्रह्म ही है तो मैं इस वात को केसे मानलं 
कि यह वृक्ष परमान्मा है। क्या परमात्मा पानी के भरोसे रह सकता है १ कया परमात्मा 
थानी चिना सूख सकता है ! 


जसे इस रक्ष में परमात्मा का लक्षण नही मिलता, उसी तरह जो कुछ यह दिख रहा है ; 
उसमें तो हमको भरोसा नहीं हे कि एक में भी परमात्मा का लक्षण मिल जाय परमात्मा _ 
के जो वेदोक्त लक्षण हैं। यदि आप किसी दृव्य-पदार्थ में मिला दीजिए तो गै क्यों न मान 
लूँगा। यदि प्रत्यक्ष में लक्षण नहीं मिलेगा तो सिफ प्रमाण मात्र से किस तरह खातिरी हो 
सकेगी ! इससे की तो आप जीव में या इञ्यमान्‌ जगत्‌ में परमात्मा का लक्षण मिलाइण ; नहीं 
तो ब्रह्म शब्द का कोई और अर्थ बताइये । 


आप कहते हैं कि ब्रह्म के सिवाय कोई और दूसरी चीज ही नहीं है। आपने ही कहा हे 

कि जिसके नेत्र से रयं निकले, जो सारे जगत को रचता है वह अक्ष है। तो इस प्रकार का 

रह्म लक्षण न तो जगत्‌ में मिलता दै और न जीव में ही । क्योकि इतने अनन्त जीव हैं, उनमें 

से किसी की आँख से खर्य नहीं निकला है और न तो दश्यमान्‌ जगत्‌ से कहीं ब्य पेदा हुआ 
है। जबकि देव, दानव, नर, वानर, कुकर, शूकर, पेड़, पापाण इन सव को परमात्मा ने उत्पस्न ` 

किया है और उन्हीं परमात्मा के आधार से ये समी जीते हैं। तो फिर वे ब्रह्म केसे हो सकते 

३! जिसके पीछे गर्भ दुख की विपत्ति लगी है। जिसके पीछे मरण की बला बैठी है । 
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जो इच्छा न रहते हुए भी अनेक रोगों से पीड़ित होता हे। जिसमें किसी प्रकार की स्त्रतं- 


रता नहीं दिख रही है। जो भूख प्यास को थोड़ा भी नही सह सकता हे । ऐसा यह पामर 
लीक परमातमा कैसे हो सकता हे ! 


यदि सब ब्रह्म होता तो एक रस होता, एक तरद से होता, भिन्न रूप होने पर भी एक 
स्वभाव होता । सो तो दिखता दी नहीं $ । आप लोगों के मुख से यह भी सुना ह कि 
जो पाप करता हे सो नरक जाता दै। पुण्य करता है सो स्वगे जाता है। जो जसा कमे 


करता है, वह वैसा ही फल पाता हे। इन सब वातो से तो यह मालूम पडता ह कि कमे 


करने वाला कोई और हे तथा कर्म के झुताबिक सुख-दुख, नरक-स्वगे देने वाळा कोई और हे । 
लो कर्म के युतायिक सुख-दुख, नरक-स्वर्ग भोगनेवाला है, बह तो जीव है और कर्म के स्ववाविक 


जो सुख-दुख का दाता है. वही अक्ष या परमात्मा या ईश्वर है। 


जीब परवश है। भगवान स्ववश हैं। जीव अनेक हें ; श्रीकान्त याने परमात्मा एक हे। 
जीव भाया के परवल हैं और माया परमात्मा के अधीन हे. याने परवश हे.। जेसे कहा $. 


परवश जीव स्ववदा भगवन्ता । जीव अनेक एक श्री कन्ता । 
साया वश्य जीव अभिसानी । इञ वश्य माया शुन खानी ॥ 


“कर्मणा जायते जन्तुः कर्मणेव विलीयते । 
सुखं दुखं भयं क्षें कर्मणेवाभिपद्यते ॥” 


इन मसाणों से यह स्पष्ट माठूम पड़ता है कि सबको रचने बाला, माया को अपने वश में 

रखने शाला, सब जीवों को कर्माधीन सुख-दुख झुगताने वाला तो इश्वर हे और माया के परवश 

रहने वाला, कमे के अनुसार सुख दुःख नरक स्वर्ग भोगने वाला जो हे सो जीव है। जो यह 

सामने जगत दिख रहा है यह सब माया है याने माया रचित हे। जीव अलग तत्व है माया 

Fe चीज है | परमारमा दोनों का मालिक है । यदद संगति तो सीधी मिल जाती है। 
क्त 
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गो गोचर जह लगि मन जाई । 
सो सव माया जानो भाई ॥ 


और आप जो कहते हैं कि 'सर्वखल्विद व्रह्म, नेह ना नास्ति किञ्चन’ याने यह सबके स 
अक्ष ही है, ब्रह्म के सिवाय कोई दूसरी वस्तु नहीं है। आपके अर्थ से तो यही घात निकलती 
है परन्तु जव ब्रह्म का लक्षण मिलाने लगते हैं तो न जीव में ही ब्रह्म का लक्षण मिलता है और 
न इश्यमान जगत में ही । किसी भी एक चीज में ब्रह्म का लक्षण नहीं मिलता है । 


यदि भक्ष शब्द फा अर्थ परमात्मा न करके कोई दूसरा अर्थ हो सकता हो तभी इस मत्र 
की संगति लग सकेगी । सर्व जगत के दित फे लिए सदा प्रवृत जो वेद भगवान हैं वह अपने 
मंत्रों में अज्ञानी तथा कर्म के परवश जीवों को तथा गदूद कमो के फलों का भयंकर परिणाम 
सुख दुख भोगते हुए जो इकर शूकरादिक अनेक माया वद्ध जीव हे उनको उन्मादी के समान 
परमात्मा घताने का केसे साहस करेंगे, इससे या तो जीव और जगत में परमात्मा का लक्षण 
मिलाकर हमको समझाइये, नहीं म्ल शब्द का कुछ और अर्थ बताइये । 


आप एक नहीं हजारों प्रमाण देरे और यद्वि उक्षण नहीं मिलायेंगे तो इसको किसी तरह , 
भी नहीं जच सकता हे । 

इतना सुनकर वे महात्मा बोले कि बच्चा ! तुम वैदिक शेली न संमक कर बिना मतलब 
'निरह करते हो सुनो तुमको और प्रमाण बताता हूँ । री 

“तदैक्षत वहुस्याम प्रजायेय एकोहं बहुस्याम । 

आदि सृष्टि में ब्रह्म ने संकल्प किया कि मैं एक से बहुत हो जाऊँ इस प्रमाण के अनुसार 
एक ही बह्म अनेक रूप में हो गया। देखो! फिर भी हमारीकही हुई वात आ गई कि ब्रह्म 
के सिवा कोई भी दूसरों नहीं है । इस वात को तुम अपने हृदय में जेचाली । 

इतना सुनकर ओंकार दास बोले कि "महाराज ! आप बुरा मत मानिए, आप तो प्रमाण ही 
प्रमाण दिये जाते हैं, जब मैं लक्षण मिलाने को कहता हूँ वव आप खुप लगा जाते है! जब कि 
मैं स्य अपनी आंखों से देख रहा हैँ कि मरने की इच्छा नहीं रहती है और बरबस मलुष्य 


श्रीमते रामानुजाय नम' प्रि 


फार के गाठ में चला जाता है। और कमी भी यह जीव नहीं चाहता है कि मुझको हैजे 
की बिमारी हो, पर हो जाती है। इसी प्रकार कोई भी मनुष्य नहीं चाहता कि हमको प्लेग 
हो और अचानक प्लेग हो जाता है। वह रोगी चाहता है कि मरें नहीं, जीने के लिए अनेक 
उपाय तथा इलाज भी करता है, परन्तु प्रायः इच्छा न रहते हुए भी मर जाता है | तो यदि 
भगवान ही अनेक रूप हुए होते तो इच्छा न होते हुए भी अनेक रोगों फे यश फसे होते ९ 
इससे यह जीव तो परमात्मा कभी भी नहीं हो सकता है । 


देखिए महात्मा जी ! बुरा मत मानिए | आप ज्ञान फे शिखर पर पहुँचे हुए हैं, परन्तु 
दस रोज यदि आपको खाने को न मिले तो आप अन्न-अन्न चिछायेंगे। मैं ब्रह्म हुँ आप 
यह बात भूल जाएंगे, अन्न पानी पेट में जाने से फिर होश होगा, तब चाहे जो ज्ञान आप 
कह सफेगे। जोर से टट्टी लगने पर याने डोलडाल लगने पर यदि आप तुरत न निवट हेवें 
तो बिमारी हो जावेगी । जब इतनी परवशता है वह अपने को भगवान वताचे और दूसरे फो 


भी कहे कि तुम भगवान हो, यह केसी आचर्य की बात हे । सन्तोष जनक उत्तर सरकार नहीं 
. दे रहे हैं। अतः केसे संतोष होगा } 


-इमको तो यों मालूम पडता है कि मन्त्र सब सच्चे हैं । सिर्फ आप इनके अर्थ हम से छिपा 
रहे हैं या हमारी परीक्षा के वास्ते भ्रमकारक अथे घतला रहे हैं अथवा स्वयं आप इन मन्त्रों के 
अथे से अनमिन्न हैं। आपको स्वयं बरह्म और जीव का ज्ञान नहीं है। इससे अममें पडे हुए 
हैं क्योकि भगवान सर्वे समर्थ परमात्मा जीव होकर अनेक दुःख तथा नरक स्वर्ग भोगे, और 
युक्ति मिलने के लिए परमात्मा को मजे ये कितनी 


नौ असंगत बाते हैं। किसी तरह से भी ये 
घात जी में जम ही नहीं रही हैं। फिर कैसे मान हे कि स्वयं भगवान कूकर सूकर होकर 
आफत उठा रहे हैं। स्वय भगवान तो जो कुछ होंगे बही लोकोचर होवेंगे। : 


जैसे भगवान ने हंस का रूप धारण किया फिर अन्तर्ध्यान हो गये। श्री वराह अबतार 
घारण किया वहां भी स्वच्छन्द लीला करके अन्तर्ध्यान हो गये । मत्स्य 


त्स्य अवतार धारण किया 
घहां भी ऐसा ही हुआ, कच्छप रूप धारण किया वहां भी लोकोत्तर लीला करके अन्तर्ध्यांन हो 


* 
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गये । प्रारम्ध कर्मों के परवश परसात्मा केसे हो सकते हें इस बात के कहने में यदि हमारी भूर 
हो तो आप फिर हमको सममा दीजिए । 


इतना सुनकर वे महात्मा बोले “ध्यान देकर सुनो वचा | और सममाता हूँ । स्वयं भगवान 
न ही जीव का रूप घारण कर लिया हे” । 


इतना सुनफर ओंकार दासजी बोले कि महाराजजी यदि स्त्य भगवान जीव हुए होते तो 
परवश गर्भवास और मृत्यु का सकट, इच्छा भग की विपत्ति कमी नहीं भोगते। इससे यह 
आपका कहना शास्त्र और युक्ति दोनों फे खिलाफ ह क्योकि कोई भो यथार्थ परवश होकर 
विपत्ति नहीं भोग सकता इससे यह भ्रमकारक वात है। इसको हमें ओर तरह से सममाहये” । 


इतना सुनकर महात्मा बोले 'देखो बच्चा ! मे फिर भी तुमको समभाता हूँ, ध्यान देकर 
सुनो ! तुमको चोर-पाँच नजीर देता हूँ किसी में भी तो तुम्हारा समाधान हो जायगा । 


जैसे आकाश का स्वरूप बडा विशाल हैं। अच्छा | उसमें (मठ) घर बनाने से कुछ आकाश 
परिछिन्न हो जाता है । घर के ( मठ के ) भीतर क! जो आकाश है बह बन्धन मे आ जाता 
है। कालान्तर में घर या मठ की दीवाल नष्ट हो जान से जेस घर के भीतर वाला पड़ा हुआ 
आकाश महाकाश में मिल जाता है । फिर भी जेस कुम्हार घड़ा बनाता हे उस घडे के भीतर 
भी कुछ आकाश आ जाता है उसीको घटाकाश कहते हैं समय पर उस घडे के फुट जाने पर 
उस घड़े का आकाश महाकाश में मिठ जाता हे उसी प्रकार परमात्मा में याने ब्रह्म में माया की 
उपाधि आनेसे जद्ष का ही कुछ अश जीव कहाने लगता है। फिर वाक्य ज्ञान हो जाने से 
माया की उपाधि कट जाती हे फिर वह जीव ब्रह्म का क्ष हो जाता हे ऐसा समझो । 


और दूसरी नजीर सुनो ! जेसे सामने दर्पण रेने से अपना ही झरीर प्रतिबिम्ध रूप से 
दर्षण में दूसरा दिखने गता है। दर्पण को हटादेने से या फोड़ देने से दोनों एक हो जाता 
है । इसी तरह माया में बह्म का प्रतिविम्त्र पड़ गया है घद्दी माया की उपाधि में पड जाने सें 
अपने को जीव मानने लगा है। जव ज्ञान से माया की उपाधि मिट जाती हे तो ब्रह्म का 
रहम ही हो जाता है । | 
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तीसरी नजीर सुनो ! जेसे गंगा की धार के बीच में बालू रेती या मिट्टी की त. कुछ ढेरी 
आ जाने से इछ जल धार में से ही फरक होकर छूट जाता है फिर वह धारा मिट्टी और रेत 
हट जाने से गंगा की गंगा बन जाती है उसी तरह अक्ष के भीतर कुछ माया का आवरण हो 
आने से अक्ष दी का कुछ भाग जीव कहाने लगता है। माया की उपाधि मिट जाने से वह 


पूर्ववत बन जाता है । 


अब चौथी नजीर सुनो ! जसे पानी से भरे हुए घड़ों में छ्य का प्रतिविम्ब पठने से दश 
घड में दश प्रतिबिम्ब नजर आते हैं। घड़ों के फूट जाने से वह फिर सर ही हो जाते है। 


उसी तरह माया में ब्रह्म का प्रतिबिम्ब पड़ने से जीव हो गया है । उपाधि मिट जाने पर दोनों 
एक हो जाते हैं । 


पांचवीं नजीर सुनो ! जसे सुनार एक ही सोने से अनेक भूषण बनाता है । उसी सोने के 
ही कड़ा, इण्डल, मुकुट, अंगूठी आदि अनेक नाम हो जाते हैं। फिर जब उसी को सुनार 
गरा देता है तब फिर सोने का सोना ही काने लगता है। व्यवहार में गहना नाम रहता है 
यथाथ में सोना नाम रहता है। उसी तरह ब्रह्म ही जीच, जगत नाम से अनेक घन गया है । 
फिर आखिरी में सव व्यवहार मिटकर परमार्थ में एक का एक हो जाता है। 

और छठवीं नजीर सुनो ! 


जेसे विशेष अग्नि के देरी में से स्फुलिंग याने कितने ही कण 
हवा के जोर से छिटक कर अलग चले जाते हें । उसी प्रकार माया के जरिये ब्रह्म के ही कुछ 
अंश जहां तहां छिटक कर जीव कहलाने लगते हैं। 


सातवीं नजीर सुनो ! जैसे वायु के वेग से जल की तरंगे उठती हैं । कहने फे लिये वे दो 
हैं लेकिन जल और तरग एक ही हैं। उसी तरह मक्ष में माया की मकोर से कुछ उपाधि हो 
गई है । बही जीव बन गया है परन्तु बास्तव में जीव और ब्रह्न में मेद नहीं है। ऐसा 
सममो । 


„ अव आठवीं नजीर सुनो! जैसे एक ही मिट्टी के पिण्ड से कुम्हार परई, परत्र, 
वगैर 


झुल्ह्र, पटा 
६ अनेक चीजें बनाता हे । नाम तो अनेक हैं परन्तु कोई भी मिट्टी 


से भिन्न नहीं हे । 
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उसी तरह माया ही ब्रक्ष को जीव, जगत आदि अनेक रूप मे बना देती हे । कहने और देखने 
में तो सब अलग-अलग मालुम पडता हे । परन्तु परमार्थतः सत्र एक है । हमारी बताई हुई 
घे आठ नजीरें तुमका जेंची की नहीं । फिर मैं तुमका ओर बताऊँगा । 


उक्त आठ नजीरॉ को सुनकर थोरी देर चुप रह कर बहुत गहरी दृष्टि से बिचार कर 
ऑकार दास बोले 'महाराजजी ! ये जितनी नजीर आपने दिखाई है, इन सर्वा को सुनकर 
बडा आश्रय हो रहा हे कारण कि जीव तो चेतन ह और परमात्मा भी परम चेतन हैं। चेतन 
और परम चेतन की उपमा में आपने जो आठों नजीर बताई हैं इन आठो नजीरों में एक भी 
तो चेतन की नजीर देनी चाहिए थी सो आपने नहीं दी। देखिए ! घड़े का आकाश, 
दैयेण का चिम्ब, धडों में प्रतिविम्ध का खर्य, परई कुल्हड, मिट्टी के वर्न, कडा, मुकुट आदिक 
भूपण, गगा से छोड़ा हुआ जल, आग से उडी हुई चिनगारियाँ और जल की तरंगे इत्यादि 
जितनी नजीरें आपने दीं ये सभी नजीर जड़ों की है। इनमें एक भी नजीर चेतन्य की 
नहीं है । 
इन सभी चीजों में से चाहे जिस काट सकते हे और चाहे जिस बन्धन मे डाल सकते हैं | 
जैसे कुम्हार ने घड़ा बनाया तो उसमें आकाश आ गया | उस घडे के आकाश की उपाधि उसका 
घिराव हुआ। मठ के आकाश की उपाधि मठ की दीवाल हुई उसको कारीगरों ने घेरा पे 
सभी वावे वन सकती हैं । परन्तु अकात्य से रसमय, सर्व सुखमय, सर्व सुगन्ध मय, सदां 
स्वतन्त्र, सदा माया के परे रहने वाले, सदा मांया को अपने वश में करके रखने वाले श्रीपतिं 
सब्चिदानन्द स्वरूप उनमें कौन सा आवरण आ गया कि उसके कुछ अंश को जीव घना दिया । 
एक तो ऐसी कोई प्रबल चीज नहीं है कि जो उनके बीच में घुस पडे और उनको जीव बना 
दे। शायद लोला करने के वास्ते यदि वे किसी के खुद वेटा या भाई बन जायें या कुटुम्बी 
बन जायें तो वहां भी उनका ब्रह्मपना, सर्वज्ञपना साथ ही रहेगा । 
से परमात्मा श्री देवकी जी और वसुदेव जी के वेटा कहाये परन्तु उनमें ईश्वर पना भर” 
पूर था और बालकों के समान माँ के गर्म में चौ महीने नहीं लटके रहे । जैसे अन्य कर्म वश 
वाळे का अन्म होता है वैसे उनका जन्म नही हुआ । सामने किशोर मूर्ति चतुर्भुज - प्रगट हो 
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सूये । छुखमें त्रिलोक दिखाया। रास में हजारों रूप ग्रहण कर लिए। पाव मिनिट मॅ 
समुद्र में अइतालीस कोस की द्वारिका सकल्प से ही घना ठी । कितने ही अपो के भरे हुए 
गुरु के लड़के को जिलाकर यमपुरी से लाये । सैकड़ों वर्ष के मरे हुए श्री देवकी जी के 
लड़कों को लाकर दिखाया। इन्द्रको नीचा दिखाया । वाणासुर के समय मे काल मूर्ति 
शंकर जी को युद्ध में हराया, ब्रह्मा की अल चकरा दो । सोलह हजार रानिया के साथ 
सोलह इजार रूप घरकर रहते थे। सदा किशोर मूर्ति रहे, कभी उनको दाढी मूँछ नही 
आई अस्त में उसी श्री विग्रह से अन्तर्ध्यांन होकर परमधाम को पधारे। उस समय व्रक्षा 
शंकरादि तैंतीस करोड़ देवताओं ने आकर उनकी स्तुति की । उनका जन्म भो दिव्य हुआ 
और अन्ति यात्रा भी दिव्य हुई । न तो उनका रज वीर्य से शरीर बना और न वे नौ महीने 
गर्भ में रहे, न प्राकृत लड़कों के समान उनका पोषण हुआ, न तो कर्म के परवश जीर्यो के 


समान उनका अन्त हुआ। उनका जन्म भी दिव्य हुआ और अन्तिम यात्रा भी दिव्य हुई। 
लीला कर्म भी उनके दिव्य हुए । 


हमारे कहने का सारांश यह हुआ कि परमात्मा लीला करने के वास्ते जीवो के समान 
छिपकर, बेटा कद्दाकर साधारण के समान रहना भी चाहे तो भी परब्रह्म के क्षण उनके एक 
भी नहीं छिप सके । सर्वेक्षषना भी उनका नहीं छिप सका। प्रगट के पहिले मक्षा झक - 
रादिक सबों ने आकर स्तुति को, बीच में समय-समय पर आकर सभी हाजिरी बजाते थे । 
अन्वर्थ्यान के समय में सी आकर सबों ने स्तुति की । अपना परन्रक्ष पना छिपाने का उन्होने 
कितना मी विचार किया परन्तु नहीं छिपा। आज मी उन्हीं के चरित्र भाकर, उन्ही के 
नाम जप कर लाखों जीव भवसागर से पार दोते हैं। उनको तो आप परमात्मा कहिए, 
परत्नह्म कहिए या जो झुछ कहिए सो मैं मानने को तेयार हूँ । 


उसी तरह जब पे श्रीराम रूप से होकर आये तो भी परब्रह्म पना नहीं छिप सका । 
लोकोत्तर प्रगट हुए, कोकोचर लीला की, लोकोत्तर अन्तर्ध्यान हुए । चरण छुलाकर अहिल्या 
को तारा । काठमूति शंकरजी का घनुप एण के समान तोड़ डाला । अपने को प्राकृत 
जनाचे के लिए श्री स्वामिनी जी को हृदने के वास्ते करोड़ों बानरों को भेजा, तो भी 
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हनुमान जी को झुद्रिका देने से सर्वज्ञपना नहीं छिप सका । वहाँ भी सारे देवों ने आकर 
स्तुति की | 


कहने का सारांश यह हुआ कि परवरह्म जीव की नकल भी करे, तो भी पररह पने का 
शुण नहीं जा सकता है। आपने घड फे आकाश की उपमा दी, उस जड़ की उपमा चेतन 
जीव में केसे लागू हो सकती है। जल में तो प्रवाह के जोर से तरंग उठना सम्भव है और 
हो सकता है लेकिन परमात्मा में कौन सा प्रवाह है कि हजारों जीव बना देता है। स्वयं 
परमात्मा उछल कर परवश जीव नहीं वन सकता तथा उनमें कोई और कारण भी प्रवेश नहीं 
कर सकता फिर तरंगो की और जीवों की उपमा केसे चन सकती है। अभि तो जड़ है उसमें 
से चिनगारियाँ उड़ सकती हैं । ईश्वर तो सत्‌-चिद्‌-आनन्द स्वरूप है, उसमें से क्या उड़कर 
जीव बन सकता है इसलिए यह उपमा भी ईश्वर से जीव बनने मे लागू नहीं हो सकती स्य 
का प्रतिविम्ब भी जीव की उपमा का नहीं हो सकता है। न तो दर्पण के अतिबिम्ब की 
नजीर जीव के प्रति हो सकती हे क्योंकि ये सभी तो आभास उपमाएँ हैं । 


जीव के पीछे तो पुण्य पाप कर्मों की परतन्त्रता रखी हुई है नरक स्वर्ग मोगने की भी 
वला पडी हुई है। सुस दुख भी इसके पीछे लगे हुए हैं। अमुक करना और अश्क काम 
नहीं करना । इस प्रकार शास्त्रों का विधि निषेध कर्तव्य भी इसके पीछे लगे हें । 


आपकी दी हुई आठ नजीरों की उपमाएँ इसपर कैसे लग सकती हें! घटाकाश, दर्पण 
चिम्ब, सर्य अतिविम्ब, जल की तरंगे गंगा से छोडा हुआ कोल का जल, झुम्हार से वने परई, 
प्रवा सुनार के घनाये हुए मुकुट कुण्डल, इन किसी के भी पीछे न तो कर्म परवशता है और 
न शास्त्रों का विधि निपेध है। न तो इन सो के पीछे छुछ सुख दुख हैं। फिर आँखों 
में धूल कोंकने के समान इन सबों की नजीरें देकर ईश्वर को जीव बनने का बारम्बार 
हठ करना कितनी भूल की बात है। आप बताइए तो सही सोना तक जड़ चीज 
है। आग में गल सकता है। उसका रुपान्तर करने वाला सुनार भी है। इससे अनक 
भूषण वन जाते हैं. और गलाकर एक भी हो जाते हैं। परतर तो गलने की चीज है ही 


0 


नहीं । सर्च समर्थ परमात्मा स्वयं अज्ञ वन जावे और कर्मा के परवश हो जाय यहद बात 
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किसी तरह से नहीं बन सकती। नतो शास्त्र और युक्तियों से किसी प्रकार सिद्ध ही हो 
सकती है । 


जैसे सुनार ने सोने के भूषण बना डाले, इस प्रकार परमात्मा को जीव बनाने वाला 
कौन ! उसको बता तो दीजिए। यदि आप कहें कि माया ने भगवान को जीव वना 
दिया, तो यह बात किसी तरह बन ही नहीं सकती । क्यों कि किसी तरह भी त्रह्म से 
माया प्रवल नहीं है कि जो जबरदस्ती ब्रह्म को जीव यना कर नरक स्वग भोगावे । क्यों 
कि यदि बलात्‌, इच्छा नहीं रहते हुए भी ब्रह्म को दवाकर माया जीव घना ले और वक्ष 
उसका कुछ नहीं कर सके, तब ब्र कमजोर कहा जायगा और माया ही ग्रवल कही जायगी । 
फिर ब्रह्न से भी प्रबल होने के कारण माया ही उपास्य वन जायगी । और किसी शाख्रकार 
ने बह झी उपासना छोड़कर माया कि उपासना करने को कबूल नही किया हे। इससे 
जबरदस्ती माया ने बक्ष को जीव बनाया यह बात भी किसी तरह सिद्ध नही होती है और 
स्वयं परमात्मा कूकर शुक्र होकर विपत्ति भोगें इस बात को भी कोई समझदार कत्रल नही 
कर सकता है । फिर जक्ष जीव कब हुआ! और ब्रह्म को जीव किसने बनाया * आप 
हमको यह बात सममाइये | गया से छोड़े हुए जल में भी यही बला है। क्यों कि गगा 
की धार में तो रेती, मिट्टी की ढेरी आ भी सकती है, इससे गंगा की धार से जल अलग 
होकर छूट भी सकता है। पर ब्रक्ष के बीच में कौन सी रेती घुस गयी कि जिसने उसको 
जीव बना दिया ? यदि कहें कि माया घुस पडी तो यह बात जमती नही, क्‍यों कि खास 
खयै के गोरे के भीतर अधकार केसे घुस सकता है? खर्य तो अधकार का नाश करने वाला 
है। सरे से लाखों कोस दूर रहने वाला अंधकार खर्य के गोले में केसे प्रवेश कर सकेगा । 


जब कि ब्रक्ष की उपासना से ब्रह्म के नाम जप से माया दूर हो जाती है और माया छोड 
देती है तथा यह चेतन मुक्त हो जाता है। उसी परब्रह्म के भीतर किस तरह और किस 
तरफ से प्रवेश कर के माया उसको जीव बना सकेगी । जब कि जीव के स्वरूप को ही कोई 
शस्र काट नहीं सकते, अग्नि जला नहीं सकती, वाथु उडा नहीं सकती, जल ड्या नहो सकता, 
तब परमात्मा के स्वरूप को कौन ऐसी प्रवळ शक्ति हे कि जीव बना देगी ? सर्व स्तत्र 
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सायापति, सदा सर्वज्ञ, सदा सुखमय, वह किस कारण से महा अज्ञानी, अत्यन्त कर्म परवश 
होकर दुर्गन्ध-मय गर्भ में नौ मास विपत्ति भोगने के लिए आवेगा और वह कव नरक स्वर्ग 
भोगने के लिए कबूल करेगा ? इससे परमात्मा को जीव होने में जो जो नजीरें तथा 
कारण आप बघता रहे हैं; ये एक भी यथार्थ लागू नही हो रहे हैं। इससे या तो आप 
इस जीव में एक भी परत्र के लक्षण मिला दीजिए अथवा परप्रह् को जीव किसने बनाया ! 
चह केसे वना ! ये सारी बातें हमको समझा दीजिए । 


ये तो हम कह ही आये है कि सुद यह ब्रह्म जीव नहीं घना है क्‍यों कि सर्वत 
अज्ञ क्यों बनेगा ? परमधाम का मालिक जिसका नाम लेने से जीव अनेक नरकों से 
छट सकता है। वह परमात्मा वृद तेली और कल्लू कलार होकर नरक कसे भोग सकता 
है? इसे यदि कोई कहे कि परमात्मा स्वयं पछ पक्षी होकर विपत्ति उठा रहा हे यह वात 
तो युक्ति से किसी तरह भी नहीं जमती । अब रही दूसरी वातः वह यह है कि यदि कोई 
कहे कि माया ने भगवान को जबरदस्ती जीव वना दिया तो यह भी नहीं हो सकता है । 
क्योंकि ब्रह्म से जबरदस्त माया हे ही नहीं कि ऐसा काम कर सके । यदि कहें कि खुद त्रह्म 
ही माया के परवश होकर असमर्थ हो गया है और अपने को जीव मान रहा है, तो यह भी 
किसी तरह से हो नहीं सकता । जिसके नाम लेने से माया छूट जाती है, जिसके सम्बन्ध 
से यह जीव माया से छूट जाता है वह परब्रह्म माया के परवश हो ही कैसे सकता है और जो 
आप कहते हैं कि माया ने फॅसाकर ब्रह्म को जीव बना लिया है और परवश कर दिया है सो 
*तत््वमसि' 'सोहमस्मि! “अहंत्रह्मास्मि' इनके अर्थ ज्ञान होने से यह जीव माया से छटकर ब्र 
हो जायगा, आपकी यह बात सुनकर बड़ा मजाक मालूम पडता है और बड़ी हँसी छटती है 
क्यों कि जत्र स्वतन्त्र दशा में, सव समर्थ हालत में परब्रह्म रहा, उस वक्त जब मायाने फॅसा- 
कर उसको जबरदस्ती अज्ञानी, असमथ , परवश और सुख दुःख के वश रहनेवाला जीव बना 
दिया और परब्रह्म उस माया का कुछ भी न कर सके, च्यों तक नहीं किया, वही माया के वश 
जीव बना हुआ जो परघक्म दै सो दो-चार वाक्य ज्ञान करके कसे माया से छूटकर और फिर 
परत्रक्ष वन सकता है ! 
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यदि समथ हालत में परत्रक्ष फो जबरदस्ती दवा फर माया ने प्राकृत जीव घना दिया 
और अक्ष अपने बल से उससे नहीं छूट पाये फिर वाक्य ज्ञान होने से असमथ घना हुआ जीव 
जो ब्रह्म है अपने स्वाभाविक रूप को केसे प्राप्त कर सकता है ? इससे किसी तरह से भी 
आपकी नजीर परत्रक्ष को जीव वनने में काम नहीं दे रही हैं। “अहन्नह्मास्मि' इत्यादि मत्रों 
में आपके किये इए प्रक्ष शब्द का अर्थ किसी तरह परह में लागू नहीं हो रहा हे । इससे ब्रह्म 
शब्द का अर्थ दूसरा कीजिए या ब्रह्म केसे जीव हुआ इस वात को साबित कीजिए । 


इतना सुनकर महात्मा जी बोले अच्छा एक और नजीर देता हैँ सुनो ! जेसे एक सिंह 
का बच्चा था अपनी माता से बिलग हो गया था । इतने में बहुत सी वकरियां जंगल में चरने 
को आई वह भी उन्हीं बकरियों के साथ आ गया । जब बफरियाँ अपने घर आई तो पह 
सिंह का बच्चा मी साथ-साथ आ गया । इस तरह उन बकरियों के सग मे उन्हीं का स्वजाति 
जानवर अपने को भी मानता हुआ बकरियों के झुण्ड में वर्ष दो वर्ष रहा । बकरियां के साथ 
रहते रहते वह अपने को कमजोर और अशक्त भी समझता था । उन्हीं के साथ 'में' 'मे' की 


बोली भी सीख ली। नित्य बकरियों के साथ जगर जाता और शाम को फिर उनके साथ 
चला आता था । 


एक रोज जंगल में जहाँ बकरियों के साथ बह बठा हुआ था उसके नजदीक एक सिंह 
ज्ञाया । उसने गर्जना की। सिंह का गर्जन सुनकर सभी बकरियां जोरों से भागी । उन 
इकरियों के साथ वह सिंह का बच्चा भी भागा। फिर जिसने गर्जना की थी उस सिंह ने 
उस सिंह के बच्चे को भागते हुए देखकर उसने हसकर कहा--अरे मेरे भाई! मेरे झुड्म्ब ! तू 
क्यों इन वकरियों के साथ भागा जा रहा हे | तुम और हम तो एक जाति चाले हैं । ये बक- 
रियाँ तो इमारा और तुम्हारा दोनों का भक्ष्य हैं । इमारे और तुम्हारे दोनों फे खाने की 
चीज हैं। तुम इन वकरियों के संग रहते रहते अपना स्वरूप भूल कर, अपने को सिंह 
का बेचा न समक कर इन्हीं के समान एक प्राकृत जानवर मान पे हो और उन्हीं के 
समान भे में! बोली भी सीख गये हो । लेकिन 


हे वास्तव में तुम बकरे नहीं हो। अब तुम 
अपनी जाति में चले आओ | अब हम और तुम साथ रहें । 
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उस सिंह की ऐसी वात सुनकर सिंह का वचा भी भ्रम से छूट कर उस सिंह के नजदीक 
आ गया और अपना यथार्थ स्वरुप समझ गया । इसी तरह माया में पड़कर ब्रह्म भी अपना 
स्वरूप भूलकर अपने को परवश जीव मानने लगा हे। जब किसी घर ज्ञानी रूप सिंह का 
"अहं ब्रह्मास्मि’ तत्वमसि' ऐसी गर्जना सुनता हे और इस वाक्य का अर्थ-ज्ञान जब्र समभ जाता 
हे तो अपने फो फिर भक्ष का ब्रह्म समझने लगता है । 


इस दृष्टान्त से भो तुम हमारी वात पर विश्वास करो । जीव में ओर भगवान में भेद नहीं 
है । यह निश्चय समको । 


सिंह के सच्चे का दृष्टान्त सुनकर ओंकार दास बोले 'क्या कहें महाराजजी ! व्रह्म के जीव 
होने में जो-जो नजीर आप देते हैं वह वस्तुतः एक भी लागू नही हो रही है | मै मन को बहुत 
समभा रहा हं परन्तु कुछ जॅच नहीं रहा हे। आप ही देखिये और गहिरे विचार से सोचिए । 
इस सिंह के बच्चे की जो नजीर है वह किसी तरह भी परमात्मा के जीव होने में निश्चय 
कारक नहीं वन रही है। क्योंकि सिंह का वच्चा तो एक जंगली जानवर है और वाल्या- 
वस्था में है। इससे उसमें तो अज्ञान हो सकता हे और बह भ्रम में भी पड सकता है तथा 
बकरियों के बच्चों मे भी निवास कर सकता है। मौके पर सज्ञान होने से, किमी सिंह के 
चेताने से सम्हरु भी सकता हे । ये सब वाते जानवरों मे सम्भव भी हो सकती है परन्तु सदा 
भूत भविष्य वर्तमान को जानने वाले त्रह्मा को मी इच्छा मात्र से सभी वेदों को पढाने वाले 
सर्वदा, सर्वज्ञ, सर्व शक्तिमान, अनन्त मल्लाण्ड के मालिक, सारे अक्षाण्ड में भीतर बाहर व्याप्त 
होकर रहने वाले जिन से सदा माया डरती है, जिनके नाम जपने से, जिनका ध्यान करने से 
अनेक भ्रम छट जाते हैं, उन माया पति साक्षात श्रीपति में पशुओं के समान अज्ञात कसे आ 
सकता है? जिनके जरासा गाठ में शंख छुला देने से पांच बप का ध्रव बालक ज्ञान का 
भण्डार बन गया। वह परब्रक्ष सवे समर्थ परमात्मा भगवान अखिलेखर, अखिल ज्ञान का 


सागर केसे अज्ञानी बन सकता है । 
जिसका नाम लेने से, ध्यान करने से माया वेचारी लाखो कोस दूर भागती है वह माया- 
पति भगवान गोविन्द अज्ञानी बनकर अपने परवश रहने वाली माया में फॅसकर अपने को जीव 
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केसे मान सकता है। फिर भ्रम में पड़े हुए परत्रक् यो स्वयं कर्मा के परवश रहने वाले हड्डी, 
मांस, मल मूत्र की ठठरी जो यह शरीर है इसमें रहने वाले स्वयं कर्मो के परवश, भूख प्यास के 
विवश, काल, कर्म, मृत्यु के फन्दे में पड़ा हुआ अक्ष ज्ञानी नामक एक कोई मलुष्य दश पात 
अक्षर का मन्त्र ज्ञान करा कर उसको किस तरह और केसे पूर्व स्वरूप में ला सकता हे । य 
कि सर्व समर्थ सदा सर्वज्ञ सच्चिदानन्दघन सदा एक रस ज्ञान वाला भी माया के फन्टे मे 
पडकर कर्म परवश महा अज्ञानी, संसारी नरक स्वर्ग भोगने वाळा जीव घन जायगा तो दश 
अक्षरों के मन्त्रों में कौन शक्ति हे जो फिर उसको सर्वेश्वर के रूप में ला सके ! 


महाराजजी ! यदि सर्वज्ञ सवे समर्थ भगवान ही अपनी सारी शक्ति सामथ्यं को भूलकर 
अज्ञानी जीव बन जायगा तो फिर कौन सा ऐसा वाक्य ज्ञान है जो उसको पूर्व दशा में ला 
सकता है १ कारण कि माया तो एक बकरी के समान है और सवेश्वर सिंह के समान है। 
षकरी कभी सिंह को फॅसा नहीं सकती है फिर माया सर्वेश्वर को फँसाकर कँसे जीव घना 
सकती है और यदि ऐसा कमी हो सके कि एक बकरी अति प्रबल जानवर सिंह को दबाकर 
अपने वश करे और इतना जोरदार जानवर सिंह कुछ न कर सके फिर “मैं शेर हैँ” “के शेर 
हैं” यह शब्द मात्र केसे उसको बकरी से छुड़ाकर फिर स्वाभाविक शक्तिवान चना सकता हे! 

इसी प्रकार पहिले तो यह हो ही नहीं सकता कि सर्वज्ञ परमात्मा अज्ञ हो जाय । 
कर्मों के फलों को भ्ष॑गताने वाला कर्म के परवश हो सके और माया को तावे में रखने चाला 
माया में फेस सके। यदि आपके बात के अनुसार थोड़ी देर के लिए कोई मान भी ले कि 
सर्व शक्तिसान अनन्त ब्रह्माण्डों को पाव मिनिट में इच्छा मात्र से रचने वाला साक्षात्‌ श्रीपति 
यदि किसी कारण से कर्म के परवश महा अज्ञानी माया बद्ध जीव होकर जन्म ,मरणादिक 
दुखों के परवश हो जाय और संचित्त, 


भारव्ध-क्रियमाण, ऐसे कर्म फाँसों में फॅस जाय तो फिर 
एक नहीं राखों वाक्य ज्ञान की शक्ति नहीं है कि उसको 'सो5हं' 'सो5ह' रटाकर, 'अई- 
बह्मास्मि' जपाकर, तत्त्वससि का अर्थ बताकर, 


यी कर्मी से छुड़ा कर, अज्ञान पने से हटाकर, 
पववत सवे और सर्वे शक्तिमान वना सके ; हॉ लीला करने के लिए यदि अज्ञ हुआ हो तब 
तो वाक्य ज्ञान के विना ही उसका सर्वेस्वर पना, प्रकाशित हो सकता है। जेसे श्री रामजी, 
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श्री कृष्णजी । परन्तु जिस सर्वेश्वर को माया ने अपने जाल में फॅंमा कर अज्ञ तथा जीव 
वनाया हो और माया की परवशता में होकर अपने म्ज्ञपने को अपने सर्व समर्थ पने को 
यथार्थ में खोकर यदि संसारी जीव घन गया हो उसको चाहे लाखों वर्ष तक कोई 
'तत्वमसि' 'तत्वमसि' सिखाया करं या 'सोहमऽस्मि' को रटाया फरे, कोई समझटार इस 
बात को नही मान सकता हे कि फिर वह माया बन्धन से छुटकर और अपने स्वरूप को ग्राप्त 
हो सकेगा । कयां कि जब सर्वशक्तिमान था, सर्वज्ञ था, एक रस था, उस वक्त अज्ञानी 
बनने से नहीं सम्हळ सका और न खुद माया बन्धन से छूट सका फिर वाक्य ज्ञान में कहां 
की ऐसी शक्ति भरी है जो अनन्त वर्षों से कर्म फाँसों में फॅसे हुए जोव रूप वने हुए सर्वेश्वर 
को उसके स्वाभाविक स्वरूप में पहुँचा सके ! 


जब कि सर्वेश्वर ही अज्ञ बन जायगा, कर्म फाँसो से छुड़ाने वाला ही यदि कमो के 
फॉस में फेंस जायगा । जिसके नाम लेने से नरकादि दुखो से छटते हें वही मर्मेश्जर यदि 
नारकी बन वठेगा, जिसके प्रताप से संसार से मुक्त हुआ जाता है वही सवेश्वर यदि वद्ध 
संसारी हो जायगा, फिर कोन उसको मुक्त वना सकता है ! इससे सारे मुक्ति के साधन 
और शुरु शिष्य का प्रयोजन निकम्मा वन जायगा। इस वास्ते महाराज जी ! ये जो 
आपने सर्वेश्वर को जीव होने में जंगली जानवर शेर के अज्ञानी बालक की नजीर दी यह 
विल्कुल शाख्र और युक्ति दोनों के खिलाफ हे। और यदि कहो शाखों में लिखा भी हो 
तो नृग की गायों के समान विल्कुल प्रशंसावाद मात्र है, अर्थवाद मात्र है। न जाने आप 
इतने समभदार हो करके भी ये क्या-क्या नजीर दे रहे हें! 


महाराज जी अंधे को तो एक चीज की दूसरी चीज भी कोई वता दे तो वह मान 
सकता है परन्तु जिसकी आखं बरावर हैं याने जो आँख वाला है उससे कोई मिट्टी को सोना 
कहे तो वह केसे मान सकता है ! इसी तरह जो अछ के शत्रु याने कम अझ वाले, जिनमें 
यमझने की शक्ति नहीं है और जिनको शाख्नों की शेली ज्ञात नहीं है, वे लोग तो वेद मन्त्र ५. 
का नाम सुनते ही झट सान वेठंगे । और अपने को काल कर्म के वश जानते हुए भी मं 


परमात्मा हैं! मैं वही हूँ! “मैं बम हँ इस तरह जैसे कर्म दरिद्र, भाग्य हीन कंगला मनुष्य भी 
hr 
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मादि के नशों के वश होकर, अपनी पूर्व दशा को भूछ कर, अपने कद्रेपने को भूल कर 
मैं राजा हूँ! “मैं बादशाह हँ ऐसा बका करते हैं उसी तरह वडवड़ाया करेगा । 


जिसको कुछ अक्ल है, जिसने कुछ भी सत्संग किया हे, कभी भी गीता, श्रीरामायण, 
श्री भागवत को बाँचा सुना है और भगवान को माया पति सममा हे, उनको सर्वज्ञ जाना 
है, दह इस ब्रात को कब मान सकता है कि सर्वज्ञ ईश्वर अज्ञ बन गया है ! हां वेद मन्त्र 
सुनकर और उस पर चकित न होकर, रोचक, भयानक, यथार्थ, विपय राजस, तामस, 
सात्विक अनेक अधिकारियों के लिए अनेक, प्रसंग भरे हुए हैं और जो प्रसंग युक्ति और प्रत्यक्ष 


से नहीं जम सकेगा उस पर कभी भी विस्वास न करके वह चित्रकेतु की औरतों के समान 
प्रशंसावाद है ऐसा दृह निश्चय करेगा | 


इस वास्ते या तो आप इस जीव और जगत में परब्रह्म का लक्षण मिलाइये नही तो पर- 


ह्म किस कारण से और कब परवश जीव धना इस बात को अच्छी तरह से समभाइये अथवा 
अक्ष शब्द का कोई दूसरा अर्थ करिये! 


इतना सुनकर बह महात्मा बोले 'अच्छा ! तुमको एक नजीर और बताता हूँ सुनो ! असे 


नदियाँ अपना नाम रूप छोड़कर सयुद्र में मिल जाती हैं उसी तरह यह जीव अपना रूप छोड़- 
कर बक्ष हो जाता है। क्‍यों ! यह नजीर जेँची ! 


इतना सुनकर ऑंकारदास बोले 'महाराज जी ! क्या जेंचे और क्या न जेंचे ! आपकी 
नजीर सुनकर तो मेरा दिमाग चकरा जाता है। नदी का जल भी तो जड है। वह ऊँचे 
से नीचे बहता हुआ समुद्र में चला जाता है और एक हो जाता है। यह बात थोड़ी देर के 
लिए घट भी सकती है पर एक हो जाने की बात तो सर्वथा असंभव है। समुद्र में जाकर के 


भी नदी का जल तो नदी-का ही जल रहता होगा और समुद्र का जल समुद्र का ही जल 
रहता होगा। यह बात मैं सशय के साथ नहीं कह रहा हूँ । 


एक बक को बात है कि मैं जहाँ गंगा और समुद्र का संगम हुआ है उसी के सामने से 


किसी एक टापू में जहाज पर होकर जा रहा था | संयोग वश उस जहाज में जो मीठा जल 
र्‌ 
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सरा हुआ था ; जहाज पर चढ़कर सफर करने वाले मनुष्यों के लिए वह कम हो गया । जब इस 
चात की हलचल मची कि अब काम कसे चलेगा तो जहाज का मालिक बोला कि घवड़ाओ 
मत, कहीं मी गंगा आदिक नदियों का जल इसमें मिलेगा सो निकार लिया जायगा । यह 
तरीका हर-एक को मालूम नहीं है पर हम जहाज चलाने वालों को मालूम रहता है। और 
हमी लोग जान सकते हैं कि यह जल कहाँ का है। इस अनुभूत नजीर से यह तो नहीं कह 
सकते हैं कि सह्ठद्र में जाकर नदियाँ एक हो जाती हैं हाँ इतना जरूर कह सकते हैं कि 
इतने बड़े समुद्र मे नदियाँ के जाने के बाद हर एक उसका नाम रूप जान सकेगे यह 
नहीं हो सकता हे । हाँ! जहाज वाले यक्ष्म-दर्शी-यंत्र से जान भी जाते हैं. और मौके पर 
उससे काम भी लेते हैं। इतना जरूर हे कि लाखों करोड़ों में कोई एक इस तरीके को 
जानता है। इतनी बात तो सबको कहनी पडती है कि यदि १० सेर समुद्र का जल है तो 
एक सेर नदी का जल मिलने से ११ सेर जरूर ही हो जाता होगा । अत्यन्त विशाल समृद्र 
का रूप होने के कारण उसको कोई तौलकर नहीं जान सकता है, इस रीति से एक हो जाना 
सर्वथा असम्भव है। थोड़ी देर के लिए नदी के जल का समुद्र मे जाकर एक होना मान 
भी लें तो भी जीव नाम रूप छोड़कर त्रक्ष हो जाता है यह केसे वन सकता है क्योंकि मैंने 
आप सरीखे महात्मा के ही सुख से मोक्ष दशा के एक वेद मन्त्र का अर्थ सुना है। वह 
यइ ह: 
“तद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः’ । 
और 'यत्र साध्याः पूवे सन्ति देवाः! 
उन विष्णु भगवान के परमधाम को याने परम पद को घरी लोग अर्थात्‌ संसार से छूटे 

हुए नित्य सुक्त सदा देखते हैं। इस श्रुति में यह बहुवचन पद आया है। यदि नाम रूप 

छोड कर जीव बरह्म में मिल जावा या ब्रह्म हो जाता तो उसका नाम ध्री कसे आता और 

यहुचचन कसे आता तथा 'देखता है! यह शब्द केसे आता याने यदद क्रिया केसे आती । 


इस वेद मंत्र के अर्थ से ऐसा मालूम होता है कि मोक्ष दशा में भी जीव अलग ही रहता 
और अनेक रहता है तथा अक को देखता भी है। तो जब मोक्ष दशा में भी जीवों के 


भीसते रामाठुजाय नम श्ट७ 


बाबत 'अनेक बहुबचन आ चुका' खरी नाम आ चुका, विष्णु का नाम अलग आ चुका फिर 
नाम रूप छोड़कर नदी का जल जैसे समुद्र में एक हो जाता है उसी तरह जीव नाम रूप 


छोड़कर ब्रह्म में लीन हो जाता है याने ब्रह्म वन जाता है। यह नजीर किस तरह घट 
सकती है १ 


इस बुदवुष्ु दशा की भृति से स्पष्ट मालूम होता है कि यह जीव इश्वर कमी नहीं होता 
है। क्यों कि यदि एक हो जाता तो फिर सत्र में “प्रयः पश्यन्ति! यह पद बहुवचन के 
साथ नहीं आ सकता था। इससे जीव के ब्रह्म होने में आपकी यह नजीर भी काम नहीं 
दे रही है। इससे या तो आप अपने कहे मुताबिक परब्रह्म का रक्षण मिराइए नहीं तो 
“सर्व खस्विद' ज्म अहं ब्रह्मस्मि इन मंत्रों में जो जह्म पद है उसका दूसरा अर्थ बताइए या 
कौन जीव ब्रक्ष हो गया एक कोई नजीर दिखा दीजिए । 


इतना सुनकर वह घोरे 'सुनो अब तुम को भाषा से समाता हूँ । सरमंग सुनि श्रीराम- 
जी से घोले फि :— 


सघ सक रहहु दीन हित लागी । जघ लगि तुमहि मलों तनु त्यागी ॥! 
इसका अर्थ सुनो ! कि हे श्री रामजी ! इस देइ को छोड़कर जब तक मैं आप में मिलता 
हूँ लब तक आप कृपा कर के खडे रहिए । 


क्यों बच्चा ! यह इष्टान्त कसा खुलासा कह रहा है कि तुम्हारे में मिल जाऊँ अब तो 
हमारी नदी-जल सञचद्र में मिलकर एक होने की नजीर ठीक आ गई न ! 

इतना सुनकर थोड़ा विचार कर ओंकारदास बोले कि--महाराज जी ! इस चौपाई का 
जो आपने अर्थ किया है वह यथार्थ नहीं है । इसका अर्थ है कि 'हे श्री रामजी इस दीन के 
लिए कृपा करके तब तक आप यहाँ रहिए जब तक मैं इस शरीर को त्याग कर आपको भिला 
सकूँ! याने आपको पा जाऊं । यहाँ पर जीवत्व मिटकर अक्ष होने का अर्थ नही है और 
न एक होने का अर्थ । फ्योंकि यदि ब्रहम में मिलजाने का इसका अर्थ होता तो-- 


अस कहि योग अगनि तनु जारा । रास कृपा वेकुण्ठ सिधारा ॥ 
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इस अगली चौपाई मे श्री रामजी की कृपा से सरभंग मुनि वकुण्ठ चले गये । आपकी 
यह ब्रह्म होने की बात आगे नहीं आती । इससे कौन जीव ब्रह्म होगया आपको यदि याद 
हो तो नाम धरकर सममा दीजिए | 


इतना सुनकर वद वोले कि 'अच्छा ! और एक च्टान्त देता हैं। घ्यान देकर सुनो! 
शिशुपाल, दन्तवक्र इन दोनों फो जब भगवान ने मारा तो वहाँ ब्लोक आया है-- 


ततः सूक्ष्मतरं ज्योतिः कृष्णमाविशदङ्गुतम्‌ । 
पश्यतां सर्वभूतानां थथा वेद्यवधेनुप ॥ 
मद्वांगवत दसम स्कन्ध अ० ७८ २०-१० 


शिश्वुपाल की देह से ज्योति निकलकर भगवान श्री कुष्ण में मिल गई। दन्तवक़् का 
भी आत्मा निकल कर श्री ऋष्णजी में प्रवेश कर गया । शिशुपाल की ज्योति भगवान की 
ज्योति में मिल जाने से यह खुलासा हो गया कि ज्योति में ज्योति मिल जाती है याने जीव 


अवश्य जीवत्व को छोडकर ब्र बन जाता है। अब तो हमारे कहे हुए सारे प्रमाण ठीक 
हो गये । 


इतना सुनकर ऑकारदास घोले कि 'क्या कर्हे महाराज जी! आपकी वातों को 
बार-बार काटना पडता है। परन्तु मैं क्या करूँ! सरकार जो नजीर देते हैं वह एक भी 
अकाव् नहीं रहती है। सुनिए! शिशुपाल की ज्योति श्री कृष्णजी की ज्योति में मिल 
गई। इस नजीर से जो आप जीव को ब्रह्म वनना उदरा रहे हैं। यह विल्कुल असंगत हे । 
जैसे आपने सरभंग जी के वावत भगवान में मिलने का अर्थ किया था और वह अर्थ सिद्ध 
नहीं हो सका बरन्‌ अगली चौपाई से वैकुण्ठ जाना सिद्ध हो गया किन्तु सरभंगजी का जीत्रत्व 
मिटकर भक्ष होना सिद्ध नहीं हुआ । 


उसी तरह शिद्युपाल के प्रसंग में भी कुछ भीतरी रहस्य भरा पडा है बह यह है कि 
“किसी वड मागी के मरने के समय ज्योति में ज्योति मिल गई। इस तरह कहने की शास्र 
की एक अकार की प्रथाहै। जो वैकृण्ठ याने परमधाम को जाता है। उसको खुली वह 


श्रीमते रामानुजञाय नम' १८६ 


प्रात न कह कर यों ही शास्त्र कहता है कि ज्योति में ज्योति मिल गई। फहने की यह भी 
एक प्रकार की शास्र की शेली है कि जिसको परमधाम मिलता है याने भगवान का 
लोक मिलता है। उसको परमधाम गया ऐसा न कह कर प्रायः ऐसा ही शुनि लोग कह 
देते हैं कि ज्योति में ज्योति मिल गई। भगवान में प्रवेश कर गया । उसका तेज मगवान 
के मुख में समा गया। वाक्य तो ऐसे ही रहते हैं कहने में अर्थ ऐसा ही मालूम पडता है 
कि ब्रह्म हो गयाया ब्रक्ष हो जाता है। या ज्योति में ज्योति मिल गई। परन्तु जप 
उसका वास्तविक विचार किया जाता हे और संगति मिलाई जाती हे तव यह एक भी अर्थ 
सिद्ध नहीं होते, बरिक उसका यही अर्थ होता है कि बह बड भागी जीव परमपढ चला गया | 
याने वेझुण्ठ में जाकर भगवान की सेवा में शामिल हो जाता है । 


इससे जहाँ-जहाँ ऐसे शब्द आवे कि भगवान में मिल गया, ज्योति में ज्योति मिल गई, 


, उसका तेज भगवान में प्रवेश कर गया । वहां आप ऐसा ही समझा कीजिये कि वह श्री गोलोक 
घास में जाकर परमात्मा की सेवा को पा गया ! 


इतना सुनकर महात्माजी बोले कि जब प्रमाण में ज्योति मिल जाना ऐसा मिल रहा है। 
तो उसका भाव याने मतलूव परमधाम को चला गया यह कैसे समझ लें! 


इतना सुनकर ओंकारदास बोले 'अच्छा महाराजजी ! मैं आपके सामने निवेदन करता हूँ 


सुनिये ! आपके सामने मैं असंगत बात नहीं करना चाहता न ब्य्थे समय ही बिताना चाहता 
हू । दाँ! इतना जरूर है कि जो इमको नहीं जॅचेगा उसे हम बार-बार आप से पूछंगे। 
शिशुपाल की ज्योति भगवान में मिल गई, 


इस लेख से जो आप जीव का अक्ष होना साबित 
करते हैं, यह किसी तरह से सिद्ध नहीं होता है क्योंकि उसकी कथा तो प्रसिद्ध ही हे कि जय 
विजय को सनकादिक मुनियों का श्राप था और उन जय विजय को भगवान ने कहा था कि 
तीसरे जन्म में तुम लोग फिर यहां के याने बेकुष्ठ के पापेद हो जाओगे। पहिले वे दोनों 
हिरण्पकशिपु और हिरण्याक्ष हुए थे । दूसरे जन्म में रावण और झुम्मकरण हुए थे। तीसरे 
अन्म में दन्तपत्र और शिशुपारु हुए थे सगवान श्री कृष्णाजी फे सुदशेन चक्र के द्वारा शरीर 
छोडकर फिर वेकृष्नाथ के दार के द्वारपाल याने जय विजय पूववत्‌ पाषेद हो गये | 
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तो जब वे शिशुपाल और दन्हवक्र का शरीर छोड़कर वेकुण्ठ-द्वार के पार्पद वन गये तो हम 
केसे मान लें कि ज्योति में ज्योति मिल गई । और यह भी कंसे कवृल करें कि उनका जीवत्व 
छूटकर स्यं ब्रह्ममना आ गया । पहिले ही मैं ने आप से निवेदन किया था कि प्राय! वैकुष्ठ 
या परमपद जाने वाले फे बाबत ऐसे ही शब्द आया करते हैं कि ज्योति में ज्योति मिल गई। 
उसका तेज भगवान के मुख में प्रवेश कर गया | अश्व भक्त शरीर छोडकर भगवान में मिल 
गया। अप्ठुक नहा हो गया। परन्तु सूक्ष्म विचार करने से उसका यही भाव निकलता है कि 
पेकुण्ठ में जाकर उसने भगवान की सेवा प्राप्त की । 


जंसे-शिशुपाल जब मरा तो वहाँ यही शब्द आया है कि शिशुपाल का तेज याने ज्योति 
श्रीकृष्णजी में प्रवेश कर गई । परन्तु ऐतिहासिक कथा विचारने से यह अथे निकलता है किं 
यह तीसरा जन्म था दन्तवक्र और शिशुपाल दोनों पूर्ववत्‌ जय विजय हो गये। याने पूर्ववत्‌ 
बैकुण्ठ-द्व/र के पार्पद घन गये । इन सत्र यातों से यह स्पष्ट जाहिर हो रहा है कि यह जीव कमी 
प्रह नहीं होता है। सृष्टि के आदि में भी जव सृष्टि करने का संकल्प परमात्मा ने किया है 
उस वक्त का भी एक बेदिक मन्त्र है !-- 


“आत्मना जीवे नानु प्रविश्य नाम रूपे व्याकरवाणि” । 


इसका भाव यह है कि परमात्मा संकल्प करते है कि 'मैं आत्मा जो जीव है उसके साथ 
भीतर प्रवेश करके इस जीव को शरीर देकर इसका नाम रूप जाहिर कर । 


इस मन्त्र के भाव से यह स्पष्ट मालूम पडता है कि सृष्टि के आरम्भ में भी जीव था क्यों 
कि इस मन्त्र में जीव के साथ प्रवेश करके जीव का नाम रूप प्रगट कराने का संकल्प है इस 
मन्त्र के अनुसार 'एकोऽइ वहु इपाम' इस मन्त्र का भी यहो अर्थ उचित मालूम पड़ता है कि 
अनेक जीवों के साथ अन्तर्यामी रूप होकर मैं बहुत हो जाऊे। परमात्मा ने इस सन्त्र से यही 
संकल्प किया है। इस मन्त्र का यह अर्थ नहीं है कि कूफर-झकर पशु-पक्षी अनेक रूप से कम 
सोगमे वाले अनेक जीव मैं बन जाऊँ। क्योकि पहिले मन्त्र में सृष्टि होने के पहिले ही जीव - 
शब्द आया है और उसके साथ परमातमा के प्रवेश का संकल्प आया है। श्रीमद्भागवत में भी 
रह्मा से भगवान ने कहा है कि ( सृष्टि के आरम्भ में ) हे बर्षा ! 


श्रीमते रामानुजाय नम' १६१ 
“प्रज्ञाः सूज यथा पूर्व याश्च मय्यनुशेरते” । 


पहली सृष्टि के अन्त में याने महाप्रलय के समय में जो प्रजाएँ हमारे में सो गई थीं यान 
ज्ञो जीव जैसी-जेसी मली घुरी अपनी कर्म बासनाओं को लेकर स्थुल नाम रूप छोडकर हमारे 
अन्दर प्रवेश करके पडे हुए हैं उनकी तुम सृष्टि करो । 


भीमदनन्त श्री जगद्गुरू भगवद्रामानुज संरक्षित विशिष्टा हवेत सिद्धान्त प्रवतकाचार्य 
श्रीश्री १००८ शरीस्वामीजी सीतारामाचार्यजी महाराज कृत शरणागति मीमांसा का 
द्वीतिय खण्ड समाप्त 


॥ श्रीमते रामानुजाय नमः ॥ 


शरणागति मीमांसा 


( तृतीय खण्ड ) 


— toe 


हे ब्रह्मा ! (हमारी दी हुई शक्ति तथा ज्ञान से, इन जीवों के पूर्व कमी को भली-भाति 
जानकर जो जेसे ऊँच नोच शरीर पाने के अधिकारी हैं उनको वैसा ही शरीर देकर नाम रूपको 
स्पष्ट करो! । 

इस प्रसग से भी यही विदित पडता है कि पहिले सृष्टि के महा प्रलय समय में भी जीव 
परमारमा में नहीं मिले थे न परमात्मा ही बने थे किन्तु अचिन्त्य शक्ति परमात्मा के शरीर मे 
अपनी सहम कर्मवासना को लेकर प्रवेश् कर गये थे याने सो गये थे। उस समय परमात्मा ही 
उन लोगों को जान सकते थे कि घे कौन हैं और कहां पडे हैं १ फिर जब दूसरी सृष्टि फा 
आरस्स आया तो भगवान ब्रह को प्रकट कर सावधान कर रहे हैं कि हे ब्रह्मा ! पूर्व प्रलय में 
हमारे म॑ जो सोई हुई प्रजा हे उनकी सृष्टि उनके पूर्व कर्मा के अनुसार करो, याने जो देवता 
बनाने कायक हैं उन्हें देवता बनाओ, जो भूत घनाने ठायक हैं उनको भूत बनाओ, जिनके कर्म 
मनुष्य के योग्य हैं उनको मनुष्य बनाओ इसी तरह साप, चिच्छ, कूकर, शकर, छक्ष, लता, 


युरम, झीट, पिपोलीका आदि में जो जिस कर्म के अधिकारी हैं; उस की रचना उसी तरह 
करो । 


भी सद्भागवत के इस वचन से यह स्पष्ट विदित होता है कि जेसे किसी कोठरी में अनेक 
पस्तु भरकर रख देते हैं और फिर समय पर निकाल लेते हैं । 


भरते समय मालूम पड़ता है कि 
अद्रुक चीज मरी जाती है और निकालते समय भी मालूम 


पक म होता है फि अम्लुक-अप्ठक चीजें 
निकाली आती हैं परन्तु मध्य में यही कहा जावा है कि एक कोठरी है । 
२% 


१६४ शरणागति मीमांसा 


इसी प्रकार प्रय फे समय सारे जीव अपने कर्मवासनाओं का लेकर ग्रभुकी एक विचित्र 
शक्ति के द्वारा परव्रह्ञ परमात्मा में किसी जगह पथऊ-एथक्‌ रस दिये जाते हैं। फिर सृष्टि करने 
के समय में उनके पूर्व वासनाओं फे अनुसार भगवान से रचित प्रहा के द्वारा अनेक प्रकार के 
शरीर पाते हैं। इससे यह खुलासा हो गया कि महाप्रलय फे समय में भी कोई जीव ब्रह नहीं 
वनता है बल्कि ब्रह्ल में जाकर सो जाता हे । सृष्टि के आरम्भ में भी भगवान यान परमात्मा 
देन, दानव, कृकर, शकर, पश, पक्षी आदि अनक सुख-दुःख भोगने वाले कर्मो के परवश्ष जीव 
रूप से खुद नहीं वन जाते हैं। बेद मन्त्रों में जहां पर स्प्रय परमात्मा से ही ब्रह्मा के पहिले 
कुछ सृष्टि का क्रम आता हे वहाँ भी यही आता है कि !-- 


“तस्मात्‌ अश्वा अजायन्त” 


याने उस परमात्मा से घोडे इए । ऐसा नहीं आया कि परमात्मा ही घोडा हो गये । 

“गाबोहि जगिरे तस्मात्‌” याने उस परमात्मा से गाये हुई । 

“'ुखादरिनरजायत” परमात्मा फे सुख से अग्नि हुआ । 

इसस यह स्पष्ट होता है कि जेसी बासना लेकर महाप्रलय के समय परमात्मा में ये जीव 
रद्द गये । फिर सृष्टि के समय में अचिन्त्य शक्ति, सदा सर्वज्ञ, परम कपाल भगवान ने उन 
जीवों की पूर्व कर्म बासनाओं के अडुसार जो जेस होने योग्य थे वैसे देव, दानव, मनुष्य, कूकर, 
शूकर, पछ, पक्षी रूप से बनाया । इसी चात को छान्दोग्य उपनिपदू में स्पष्ट कहा हे कि “ये 
कपूयाचरणा दुरात्मानस्ते कपूयायोनि मामपद्येरन खान योनि शकर योनि चाण्डाल योनिवा” । 


याने पूर्व महाप्रलय के प्रथम जिन जीवों ने खराव कर्म किये थे उन दुरात्माओ फो इचे 
सूअर और चाण्डाल को योनि दी गयी और जो :-- 


“ये रमणीया चरणास्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌ ब्राह्मण योनिं क्षत्रिय योनि वैय 
योनिवा” । 
याने प्रलय के प्रथम जिन जीवों ने सत्‌ आचरण किये थे याने पुण्य कर्मी को किये थे 


१६ 
उन लोगों को फिर सृष्टि के समय में ब्राह्मण योनि, क्षत्रिय योनि, और वश्य योनि परमात्मा 
के तरफ से प्राप्त हुई । 


हा क $ s 
श्रीमठे रासानुजाय नम 


सृष्टिं के आदि के प्रसंग में भी अनेक जीवों को उनके कर्मानुसार सृष्टि का प्रसग आया । 
महाप्रलय के समय में भी अपने कमो के अनुसार उन लोगों ने जाकर परमात्मा का अवलम्ध 
लिया । न तो महाप्रलय के समय में यह प्रकरन आया कि सव जीव परमात्मा हो गये और 
न सृष्टि के आरम्भ में आया कि परमात्मा ही कूकर, शकर, देव, दानव, हो गये। परमपद 
में गये हुए जीवों का भी प्रसग आप से पहिले कह ही चुका हूँ कि वहा भी गये हुए मुक्त जीवा 
के लिये बहु वचन पद आता हे, वे लोग परमपद में परमात्मा को देखते है ऐसा आता हे । 
तो परमपद में जाकर के भी माया से घुक्त हुये जीवों के वाचत भी एथक्‌ की ही कथा आती 
है, एथक का ही प्रसंग आत्ता है। फिर प्रलप में भी एक होना नहीं आया! सृष्टि में भी 


परमात्मा ही अनेक जोव कूकर, शूकर आदिक हुये यह नहीं आया और परमपद में मी एक हो 
गये यह नहीं आया । 


शिशुपाल के प्रसग में भी जहां ज्योति में ज्योति भिल गई यह आया है उसका मी 
खुलासा भाव यह हो गया कि शिशुपार का तीसरा जन्म पूरा हो गया । इससे वह भगवान 


की आज्ञानुसार जाकर वेकुप्ठ दार का पार्षद बन गया । और शबरीजी के परमपद प्रसंग में 
भी आया है कि !-- 


“यत्र ते छुकृतात्मानो विहरन्ति महर्षयः 
तत्पुण्यं दावरी स्थानं जगामात्म समाधिना ४? 


श्री बाल्मीकीय रामायण? । 

जहां शवरीजी के पुण्यात्मा शुरु महर्षि लोग बिहार करते हैं उस पवित्र स्थान परमपद को 
शवरीजी गई । इसमें भी यह नहीं आया कि शवरी परमात्मा बन गई ; या ब्रक्ष बच गई 
और यद भी नहीं आया कि महर्षि लोग परमपद में जाकर परमात्मा वन गये । परमपद मे 
पहुँचे हुये महर्षियो के वावत भी बहुवचन पद आया है। जव कि लोक शास्त्र प्रसिद्ध भक्त 


१६६ शरणागति मीमांसा 
शिरोमणि शवरी और महर्षि छोग भी परत्र नहीं बन सके तो दूसरा कौन हे कि जीव से 
परज चन जाय | 


थी जटायुजीके प्रसंग में भी श्री रघुनाथजी ने जटायुजी को परमपद भेजा । श्रीरामजी ने 
श्री जटायुजी से कहा कि !-- 


“गच्छ लोकान्‌ अनुत्तमान” । 


याने हे भक्तराज श्री जटायुजी ! मैं आजा देता हूँ कि सब से श्रेष्ठ दिव्य लोक परमपद का 
आप जाइये । वहां भी यही आया कि :-- 
“गृद्ध देह तजि धरि हरि रूपा । भूषण बहु पट पीत अनूपा ॥ 
श्याम गात विशाल भुज चारी । अस्तुति करत नयन भरि वारि ॥” 
आगे यह आता है कि 


“अविरळ भक्ति माँग वर, गीध गयो परधाम । 
तेहि की क्रिया यथोचित, निज कर कीन्हीं राम ॥ 
याने श्री जटायु जी भी शरीर छोड़कर चतुभुज होकर परमधाम को हो गये। जब कि 
ओऔ रामजी के काम में शरीर छोडा, श्री रामजी ने खुद उनका संस्कार किया ऐसे भक्त शिरो- 
मणि श्री जटायु जी भी मुक्त होने पर यदि परमात्मा नही वन सके तो दूसरा ऐसा कौन माई 
का छाल उनसे बढ़कर ज्ञानी हो सकेगा कि जीवत्व मिटाकर परमात्मा वन जाय । भ्रुव भक्त 
के प्रसंग में भी शरीर छोड़कर यही पद आता है कि-- 


“्ृत्योमूँघि पदं दत्वा आरुरोह हरेः पदम्‌” । 


याने मृत्यु के माथे पर पग देकर श्रीहरिके स्थान को ध्रुव जी गये । उनके बाबत भी यह 
नहीं आया कि जीवत्व मिटाकर भगवान बन गये । 


प्रहलाद जी को भी भगवान ने ऐसा ही कहा कि 


श्रीमते रामानुजाय भम १६७ 
“सामेष्यसि सुक्त बन्धः” । 


याने हे प्रहलाद जी ! सब प्रकार का सुख भोगकर अन्तमें शरीर छोड़कर हमको पावोगे । 
इसमें मी यह नहीं आया कि हम तुम एक हो जायेगे । इसी प्रकार अम्बरीप जी के प्रमग में 
जीव का भक्ष होना नहीं आया। प्रियत्रत, आम्रीभ, नाभि ऋषभदेव, जडभरत, विरज, 
आरुणि, जनक, अंग पथु इत्यादि घडं-वडे भक्त प्रवर राज्य काज सर्वस्व छोड़कर; अन्त में जङ्गल 
में जाकर, परम विरक्त होकर, शरीर त्यागने वाले भक्त-शिरोमणि राजाओं के चाबत भी नही 
आया कि बे परमात्मा बन गये। बड़े-बड़े इतिहास पुराणों के नामी छोग यही हैं फिर 


किसके नजीर से जाना जाय कि परमात्मा ही जीव बन गये हैं और जीवत्व से छूटफ़र फिर 
श्रीपति बन जाते हैं । 


इससे किसी तरह भी जीव और जगत परमात्मा हैं यह नहीं सिद्ध होता है क्योंकि इृब्य- 
मान जगत नाशवान है । यह सब देख रहे हैं। परमात्मा नाशवान हो ही नही सकता 
और जीव इद से ज्यादा कमों' के परवश पड़ा हुआ है। इससे जीवन-मरण, दुःख-सुख के 
चक्र में पश पिस रहा है और परमात्मा कर्म परवदा हो करके जीव बन के विपत्ति भोगें 
यह कमी हो नहीं सकता इससे महात्मा जी या तो आप सिद्ध करिये कि 'भगवान' जीव कव 
भरने और क्यों बने ? या अक्ष शब्द का कोई दूसरा अर्थ करिए । 


इतना सुनकर वह महात्मा बोले कि “तुम्हारा कहना तो बहुत ठीक है परन्तु कई एक 
जगह ऐसा आता है कि-- 


“ब्रह्मविद्‌ बह्मेच भवति?” । 
याने बरक्ष को जाननेवाला अक्ष ही हो जाता हे । फिर कई जगह यह भी मिलता है कि 
जीद बझ एक हो जाते हैं। इससे तुम जँचालो कि जो भगवान है वही जीव हे । भगवान के 


सिवा दूसरा कोई है इस बात को जो ख्याल में रखता है उसका संसार भय छूटना मुश्किल 
ह| क्‍यों! इम कहते हैं सो मान गये ! 


इतना सुनकर ओंकारदास बोले ! महाराज ! कया माने और क्या न मानें। आपने 
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इसपर आपने झट कह दिया कि 'तुम अपने को भगवान सममो'। 'मै परमात्मा हू! भें 
परमान्मा हूँ! इस चात को रठो । 


महाराजजी ! यदि मैं परमात्मा होता, भगवान होता, तो इतनो विपत्ति क्‍यों भोगता ! 
और पुक्ति के लिए उपाय कयां करता १ मै अपनी दुदशा जव स्वयं जान रहा है और कुछ 
मेरे में समझ भी है फिर कोई झूठी बातें बता दे उसको केसे मान लू ? ओर झुमको कसे 
हिम्मत पड सकती है कि मै अपने को भगवान मान छु ? यह बात तो ऐसी हुई कि कोई 
प्यासा पानी मागने को कही जा रहा है, प्यास, प्यास चिल्ला रहा है। एक के पास गया कि 
जल्दी पानी दो, नहीं तो मरना चाहता हूँ और उसने यों कहा कि इस अगार को पमुख में 
डालो! तुम्हारी प्यास बुझ जायगी । वह घवडाकर बोलता हे कि भाई यह तो अगार है इससे 
प्यास कया चुझगो, मर जाऊँगा । यह सुनकर वह प्रमाण देता हे कि भाई! यह अग्नि नहीं 
है जल है इसको पियो १ जव तक उसमें होश रहेगा वह केसे मान लेगा कि यह जल है । 


इसी तरह में तो ससार दुःख से घवडाकर आपके पास ज्ञान लेने आया और पूछा कि 
“मुक्ति के लिए उपाय बताओ” । आप सरासर झुठ बातें मुझ को सिखाने लगे आप हमको 
यह कहते कि भगवान का ध्यान करो, भगवान के शरण हो जाओ, भगवान का भजन कीर्तन 
करो, भगवान प्रसन्न होकर तुमको मुक्ति देगें । यह घात सीधी हे । इसे न कहकर आपने 
यह कहा कि 'मै भगवान हूं! ऐसा तुम अपने को समझो । वडी प्लश्किल की वात है जब 
हमारे में एक भी भगवान के लक्षण नहीं मिलते तो यह वात कसे जेंचे । 


न जाने पूर्व में कौन से पाप किये जिनके फल भोगते-भोगते आजतक हैरान ई। अव मैं 
“भगवान हुँ! 'भगवान हुँ! ऐसी झूठी वातं कहुँ और रटू तो न जाने कोन सा बुरा फल भोगना 
पड़ेगा । इससे आप हमको सच्चा-सचा मार्ग बताइए । आप कहते हैं कि ब्रह्म को जानने 
वाला ब्रह्म हो जावा है। मैंने इसी वात का तो उत्तर आपको दिया था कि शबरी, जटायु, 
सरभंग मुनि, जड़भरत, श्री जनक इत्यादि सभी तो ब्रह्म को जानने वारे थे । परन्तु इनके 
अन्त समय में परमपद जाने का प्रसंग जब आया तो किसी के प्रसंग में ऐसा नहीं आया कि 
वे भगवान हो गये, उनका जीवत्व मिटगया और परबरह्मपने को प्रास हो गये । | 
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शिक्वपाठ, दत्ववक, इम्पकर्ण की एक नजीर आपने दी थी कि ये लोग भगवान में मिल 
गये सो इन होमो के प्रसंग में सी ऐतिहासिक विचार से यही सिद्ध हुआ कि ये लोग अपने 
मुनि आए के म्याद खतम होने पर बेकुण्ड के पार्षद्‌ वन गये। इससे जीव परत्नक्ष होना 
किसी हालत में भी सिद्ध नहीं होता है। अब रहा एकता का ्रसञ्ग। ३ भी ठग की 
गायों के समान यदि कहीं शास्त्र यह कह दे कि जीव व्रह्म दोनों एक हो गये तो मले दी 
कहूँ, कहने दीजिए। किन्तु यह बात कभी नहीं हो सकती । दोनो एक हो गये, शास्त्र 
में यदि इस तरह का प्रसद्ध आदे तो उसको ऐसा सममिए कि जेसे वालमीकोय रामायण म 
हसुसान जी ने श्री जानकी जी से कहा हे कि हे श्री जानकी जी! 


“राम सुम्वयोरेक्यं देव्येवं समजायत' । 


शी रघुनाथ जी और सुग्रीव जी की इस तरह एकता हो गई याने श्री रामजी और 
सुत्रीव जी कुछ देर बात करने के वाद दोनों एक हो गये । 


देखिये ! इस प्रसम में भी दोनों एक दो गये यहां बात आई । परन्तु इसका अथे यही 
हुआ कि दोनों में मैत्री दो मई । मैत्री होने पर भी रावण से सुग्रीव जी यही बोले कि-- 


'छोकनाथस्य रामस्य सखा दासोस्मि राक्षस' । 


हे शवण! मैं ठोकनाथ श्री रामजी का सखा हूँ। याने उनका दास हूँ। कहने का 
साराक्ष यह हुआ कि दोनों एक हो गये यह बात आने पर भी लोकनाथ तो भगवान ही रहते 
हैं और यह जीव उनका दास रहता है। इससे 'ब्रक्म शब्द का और कुछ अथे सममाइये । 


ऑकारदास का वचन सुनकर वह योले कि “सुनो भाई ! मैंने तो तुम से कहद्दी दिया है 
कि--'बक्षविदू चक्षेव भवति” याने बझ को जानने वाला त्रक्ष ही होता है। इसका खुलासा 
अर्थे यह हुआ कि खीव और बह्म दोनों एक हो जाते हें. । इससे अपने मनमें इस बात को 
अब भी निश्चय कर को कि छात्र होने पर, माया की उपाधि मिटने पर यह जीव जरूर ही 
रद्ध हो बाठा हे। देखो! में मी तो वेद शास्त्रों का ही प्रमाण दे रहा हैँ। मैं छुछ मन- 


मानो बाठे नहीं कहता हू । तुस भरी तो खुद ससम रहे हो कि महाराज येद शास्त्रों का ही 
रह्‌ 
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प्रमाण दे रहे हैं। जब कि शास्त्रों का ही प्रमाण दे रहा हुँ तव तुमको न मानने में कौन-मी 
चात है ! 


इससे विना मतलव की वार चार की जिरह छोड़कर यह जीव भगयान ही हे और अन्त में 
भी ब्रह्म को जान लेने के बाद ब्रह्म ही में मिल जाता हे याने एक हो जाता हे । यह अच्छी 
तरह समक लो । 


इतना सुन चकित होकर ऑकारदास वोले--“'क्या कहें महाराज! आय वारवार उसी गीत 
को गाते हें। मैं यह थोड ही कहता हुँ कि आप शास्त्रों के प्रमाण नहीं दे रहे हैं। मैं भी तो 
यही कहते आ रहा हुँ कि आप शास्त्रा का दी प्रमाण ठे रहे हें। आपके प्रमाणं में किसी 
प्रकार का दोप नही है। हाँ! इतना जरूर है कि शास्त्रों की शेली से अनभिज्ञ हैं कारण कि 
यदि शास्त्र शेली से घाकिफ होते तो इतनी झमट करनी ही नहों पडती । आपने तो पहिले 
ही कहा था कि “मै ब्रह्म हूँ” इस वात को तुम रटो। आप से कहा हुआ "'अहं ब्रह्मास्मि” 
उससे पहिले ही शब्द में ्र्म पद आया है। इसका अर्थ पूछने पर आपने यही कद्दा था कि 
“यह जीव परमात्मा है” । जब मैं चकित होकर परमात्मा का लक्षण पूछा था तो आपने 


कहा था फि जो सारे ब्रह्माण्ड को रचने बाला है, जो सारे ब्रह्माण्ड को जिळाता है वह 
परमात्मा है । 
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आपकी इतनी बात सुनकर मेंने बहुत देर तक अपने में तथा और भी अनेक जीयों में यह 
लक्षण मिलाया जब किसी जीव मात्र में आपके कहे मुताबिक परमातमा फा लक्षण नहीं मिला 
तो मै' लाचार होकर आपसे फिर पूछा कि परमात्मा के एक दो लक्षण और भी बताइए ! फिर 
आपने बताया कि जिसके, नेत्र से खरय उत्पन्न हुए, जिसके मनसे चन्द्रमा उत्पन्न हुए उनको 
रह्म याने परमात्मा समझो । जव आपने परमात्मा का यह लक्षण कहा तब मैं और भी आश्चर्य 
अं पडा । जव अपने से या किसी जीव मात्र से चन्द्र, ख्ये की उत्पत्ति नहीं देखी तब आप 
से पूछा कि महाराज जी ! समझे बिना मै अब आगे नहीं बढ़ सकता हूँ या तो किसी जीव में 
परमात्मा का लक्षण मिला दीनिए या ब्रह म्द का दूसरा अर्थ बता दीजिए | बस झुरू से हौ 
औ' आप से यही पूता चला,आ रहा हूँ परन्तु अभी तक आप ग्रमाणों की ढेरी लगा रहे हैं जो 


श्रीसते रामानुजाय नम २०द्‌ 


पूछता ई उसका उत्तर अभी तक नहीं दिये। फिर भी वारंवार आपसे मेरा यहो निवेदन है 
कि अमी भी हमारे प्रश्नों को अच्छी तरह समझ कर और उसका उचित उत्तर दीजिए । योग्य 
उत्तर मिलने पर मैं जरूर समझ जाऊंगा । बारम्बार आप कहते हैं कि मैं शास्त्रों का हो प्रमाण 
दे रहा हूं । मैं तो अनेक बार पहिले से ही कहता आ रहा हुं कि शास्त्रो में तीन प्रकार के 


प्रमाण हैं। यथार्थ, रोचक ओर भयानक । उनमें दो प्रकार के जो प्रमाण हैं वे विल्कुल सत्य 
महीं हें याने कुछ बढ़ाया मी है । 


रोचक उसको कहते हैं जिसकी शास्त्रों ने प्रशंसा मात्र की है. वह सवाश में यथार्थ नही 
है खेसा कि पहिले कह आया इं कि श्री तुठसीदास जी ने लिखा है कि-- 


रहा न नगर बसन ग्रत तेला । घाही पूंछ कीन्ह कपि खेला ॥ 


अब आप ही सोचिए यह मी तो प्रमाण ही है। एक लोकोत्तर महात्मा का ही लिखा 
है परन्तु इसमें कुछ सच्चा बाकी सब रोचकमात्र है यदि इस प्रमाण को सच्चा मानें तो यही 
कहना पड़ेगा कि ४०० कोस को रंकापुरी में सव नंगे हो गये थे । अतः इसको मानना पठंश 
कि प्रशपाबाद भी शाक्ष को एम प्रकार की शेली है। उसी के अनुसार महात्मा तुलसीदास 
जी ने मी यह बात लिख दो हे किन्तु इसका यथाथ भाव यही समझा जायया कि “जोणेः 


कार्पाशके: पटे/” याने पुराने-पुराने कपास के कपड इछ घी तेल में डालकर श्री हनुमन्तठाठ 
सी की पूछ में रुपेटे गये । 


यह सब कहने का सारांश यह आया कि केवल प्रमाण मात्र सुन लेने से संगति लगाये 
बिना कसे मान लिया जाय। जेसे कि शास्त्रों 


शास्त्रों में सोपी मर पानो को महा समुद्र से भी बढ़ 
कर फहने वारे बहुत से प्रमाण हैं; कोडे भी सुनकर एकदम बिचार किए बिना समझदार पुरुष 
यह ठीक ही है ऐसा कैसे मान उगे ९ 
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हाँ यदि सव शास्त्रों के सब प्रमाण यथार्थ 


ही यथार्थ होते तब तो किसी के भी मुख से 
कोई भी प्रमाण सुनकर जरूर विश्वास कर लिया जाता । अतः किसी के घुख से कुछ मी 


ममार झुनकर या देखकर यह विचार तो करना ही पड़ेगा कि इन प्रमाणों में यथाथ बाद है 


२०४ एरणागति सीमांसा 
कि नहीं । पड़े-पड़ हरि भक्त वष्णबों के प्रम रहित वचना के अनुसार तथा अनन्य भग- 
चद्दासों के आचरित मार्ग के अनुसार यथार्थवाद फे जो प्रमाण होगे वे जरूर माने आयेमे। 
एमा भी देखने तथा सुनने को मिला ४ कि चित्रकेतु राजा की एक करोड स्त्रियाँ बी। 
एसे-ऐसे भी वाक्य सुनिया के ग्रन्थ में प्रशसावाद को चरितार्थ करने के लिए पढ हुए हॅ 
इन व्यवराओं को जानने घाला संगति लगाये विना, प्रमाण मात्र सुन लेने से कसे ओर मिम 
प्रकार विश्वास कर सकता हे? आप ही कहिए क्या एक सलुष्य की एक करोड़ स्त्रियों 
कमी हो सकती हैं कदापि नहीं । परन्तु शास्त्रों मे ता लिखा ही है| 


जब एक राजा के वेभव-प्रशंसा में हद से ज्यादा कहा गया हे । ते फिर जीव के बावत 
परमात्मा हो जाने का यदि प्रमाण आवे तो इसमें आञ्चये हो क्या है? 
श्रीमद्भागवत छठवें स्कन्ध चोदइवं अध्याय मे आप देस लीजिए चित्रकेतु खरियाँ का 
अमाण है !--- 
“तस्यभार्या सहस्राणां सहस्त्राणि दशा भवन” 
और सुनिए ! रग राजा के गयो के बावत - 


“यावत्यः सिकता भूमो, यावत्यो दिवि तारकाः । 
यावत्यो वर्ष धाराश्च, तावती रददश्मगाः ॥? 


इसका अर्थ खुलासा ही है फिर भी कहे देता हूं । “भूमि में जितनी रेत याने धूल के 
कण हैं, आकाश मे जितनी तारिकाएँ हैं, जितनी वर्षा की बूदे याने आकाश से पड़ती हुई 
बंद की घाराएँ हैं, उतनी गाये राजा नृग ने ज्राक्षपों को दी थीं । कहिए महात्माजी ? थे 
मानने के योग्य है। एक हाथ जमीन में करोडो रजः कण रहते दें । यदि इस प्रमाण को 
सच्चा मान लें तो किस तरह और केसे । 


बस ! हमको तो यही जँचा कि जब तक आप इस जीव में वेदादि शास्त्रोक्त परमात्मा 
के लक्षण नहीं मिलायेंगे तब तक आए से कहे हुए 'सर्व खल्विदं त्द्म' इत्यादि अनेक अमाणों 
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फो चित्रकेतु की औरतों के समान और राजा चुग की गायों के समान झूट और गपोई 
मानुंगा । 


यदि कोई कहे कि ऐसा कहने से क्या नास्तिक नहीं कहाओगे ! तो मल-मूत्र खानेवाले 
कूकर-शकरों को, घास चबाने वाले गधों को अनेक कमी के वश रहकर जन्म-मरण, रोग- 
व्याधि, भूख-प्यास अनेक दुःखों से पीडित और अपने कर्मो के अजुमार अनेक नरकादिक 
खो को परवश भोगते हुए अनेक जीवों को साहस करके परमात्मा कहने वाला यदि 
नास्तिक नहीं कहावेगा तो प्रशंसावाद को प्रशंसावाद कहने वाले हम नास्तिक केसे कहायंगे १ 


यदि हमारी बात पर किसी को भी चीढ लगती हो या बुरा मालूम पड़ता हो वह आकर 
हमारे नेत्र से खये को प्रगट कराकर, हमारे मन से चन्द्रमा की उत्पत्ति कराकर या हमारी 


इच्छा से कोई एक ब्रह्माण्ड तेयार कराकर हम में परमात्मा का लक्षण मिला दे । फिर में आपही 
मान जाऊंगा । 


महात्माजी ! आपको तो “मैं रह्म हुँ” “मैं भगवान इ” “भगवान हूँ मैं बही हूँ” हम में 
और ईश्वर में जरा भी भेद नहीं हे। मैं और वह एक ही हें । इस प्रकार मत्रों को और 
मंत्रों के अथौ को रटते-रटते, जपते-जपते याने कहते-कहते चुढ़ापा आगया हे। आप अपने 
में दी एक भी परमात्मा का लक्षण मिलाकर हमको दिखा दीजिए अथवा छः माह टट्टी मत 
जाइए या दो चार महीना बिल्कुल खाना पीना छोड दीजिए अपने नेत्र से सर्य को ही प्रगट 
कर दीजिए, भला एक से दो खये तो दुनियाँ में हो जाय अथवा एक चन्द्रमा अपने मन से 
प्रगट कर दीजिए चाहे मुँह से हजार दो इजार मन अभि उत्पन्न कर दीजिए। यह न हो 
सके तो अपने देह से पाँच-पचास हजार घोड ही प्रगट कर दीजिए। क्यों कि भगवान से 
तो घोड़ों का पैदा होना वेद मंत्रों में आया है! जैसे :--“तस्मात्‌ अच्वा अजायन्त” याने 
उस भगवान से अनेक घोड हुए) उस भगवान से महा समुद्र प्रगट हुये ऐसा लिखा है । 
आप अपनी इच्छा से एक तालाब भी तो प्रगट कर दीजिए। क्यों कि आप को इन मंत्रों 
का यथाथ अथ चचा हुआ है और आपने जिन्दगी भर इसका जप किया है और अक्ष ज्ञान 
के उच्च शिखर पर चढे हुए हैं। यदि आपका यह अमेद ज्ञान याने अड त ज्ञान अर्थ यथार्थ 
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है तो इनको जिन्दगी भर रटते-रटते आपकी उपाधि जरूर मिट गई होगी । आप में वेदोक्त 
परमात्मा के लक्षण जरूर आगये होंगे । जय आप हमारे कहने के मुताविक अपने में कुछ भी 
परमात्मा का लक्षण दिखा दंगे तो मेरे मन में भी आप हो सातिरी जम जायगी। फिर 
समभाने के लिए अनेक प्रमाण देने फा परिश्रम भी नहीं उठाना पडेगा | 


इतना सुनकर महम ज्ञानी कहाने वाले महात्मा घोठे--वच्चा हमारी वातों पर विश्वास 
करो । यह सब भेद कुछ दिन ज्ञानियों का संग करने से मालूम होता है। इससे पहिले 
कुछ दिन हमारे कहने के सुताबिक इस मंत्र को जपो ; फिर तुम आपही समक जाओगे जिरह 
करने से कुछ लाभ नहीं होता । क्यों! समझ गये! अव तो हम कहते हैं वेसा करोगे ! 


इतना सुनकर ओंकारदास बोले “क्या कहूँ महाराज ! मैं ने जो जो बातें आपको कहा 
उनमें से एक का भी उचर आपने नहों दिया और बार-बार वही कह रहे हैं कि रटो-रटो 
कुछ दिन रखने के वाद आप ही समक जाओगे । इसी वात को तो में पूछ रहा हूँ कि अब 
आप से बढ़कर के रटने वाला कोन होगा ! जव आपने अपनी सारी जिन्दगी “मैं ब्म हूँ 
के ब्रह्म ह परमात्मा हू! । इसी वात को रटने-जपने में बिताई हे । अतः आप अपने में परमात्मा 
का एक भी लक्षण मिला दीजिए, फिर मेरा संदेह छूट जाय ओर जेंच जाय कि ये महात्मा 
घुढ़ाई तक 'अहंत्रह्मास्मि' जपे हुए हें इससे इनमें परमात्मा का लक्षण आगया हे। फिर में भी 
घुढाई उमर तक जपूँगा तो परमात्मा का लक्षण आ जायगा । 


इतना सुनकर ब्रह्म ज्ञानी महात्मा बोले कि ये बातें तो हम से एक भी नही हो सकती । 
यह जो ब्रह्माण्ड बनाना, सय बनाना है सो घात बहुत मुश्किल हे । अच्छा बच्चा ! जरां 
ठहरो । में लघु शंका करके आता हूँ । 


ऑकारदास बोठे कहाराज ! घुझे भी देरी हो गई है, अब चलना है ; आधा घण्टा और 
ठहर जाइये । यह प्रसंग पूरा हो जाय तत्र आप भी पथारिये और में भो चलू । 

इतना सुनकर वह बोले “बच्चा ! छुद्दाई का समय है बैठे बहुत देर हो गई। देर से 
पेशाब छगी है ठहरने से गर्मी बढ़ जायगी ।” 


श्रीमते रामानुजाय नम' २०५ 
ऑँकारदास बोले “अच्छा ! कूपा करके पन्द्रह मिनिट रुक जाइये | 


इतना सुनकर वह घोरे 'बंचा ! अब न रोको, मल-मूत्र रोकने से चिमारी उत्पन्न 
होती हे । 


ऑकारदास घोले 'अच्छा ! लघुशंका करके आइये फिर पूछेँगा' । 


महात्मा के आने के पश्चात ओंकारदास बोले महाराज जी ! जव कि आपके समान विद्वान, 
विरक्त सेकडो वर्ष तक 'अहं ब्रह्मास्मि' 'सोहमस्मि' इनको जपकर यदि आज तक एक भी अपने 
में परमात्मा का लक्षण संपादन नहीं कर सके; न तो परमात्मा के झुछ कर्तव्य ही प्रगट 
कर सके तो फिर किस आश्रय पर “अहं ब्रह्मास्मि” इसको रटने की में हिम्मत कर सकेँ ! 


' यदि इन वाक्यों के रटने से यह जीव परमात्मा हो जाता है तो आप आज तक परमात्मा 
हुए घिना कभी भी नहीं बच सकते थे और परमात्मा के लक्षण आये होते तो बार-बार कहने 
पर आप अबश्य चन्द्र छ्य को पेदा कर देते, नहीं तो दस पाँच घोडे बनाने से तो कभी नहीं 
चूकते । 

जव सौ वर्ष में अहं प्रक्मास्मि” “सोइमस्मि” इन वाक्यों फा रटना जीवत्व मेटकर 


परमात्मा नहीं बना सका, न एक मी परमात्मा का लक्षण ला सका तो चाहे राख वर्ष भी 
रटा-जपा करिये कमी कुछ नहीं हो सकता । 


इतना सुनकर बह महाराज बोले “नहीं ! नहीं !! बच्चा |! ऐसा मत कहो भें ररते-श्टते 
जरूर परमात्मा हो गया हूँ” | 


ओंकार दास बोले “महाराज आश्रय की बात है कि फिर भी आप वही कहते हैं कि में 
हो गया हँ । यदि परमात्मा हो गये हैं तो अपनी आंख से खर्य क्यों नहीं प्रगट 
१ 


महात्मा बोले “सूर्य प्रगट न करने से परमात्मापने में कोई बाधा है ! 


क ऑफार दास बोले “महाराजजी ! कहने में क्या लगता है यह ,महापातकी पामर जीव 
अपने को परमात्मा कहकर पुकारे और तुम परमात्मा हो ऐसा उपदेश करे यह अन्याय 
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की बात है अभी थोडी देर हुई जव कि आप पेशाब करने को जा रहे थे मेने तीन वार रोका 
कि महाराजजी थोड़ी देर ठहर जाइये पर आप न ठहर सके और कट कह दिये कि बच्चा ! 
अत्र मलमूत्र रोकने से विमारी हो जायगी । जय तक आप पेशाब करने नहीं गये तत्र तक 
आपका बोलना, ठहरना पुदिफिल हो गया | 


महाराज कही शास्त्रों में लिखा है कि परबह दस मिनिट पेशाब भी नहीं रोक सकता । 
हमको सुनने में दुःख होता है पर आपको 'में भगयान हूँ! 'भगवान हृ' यह बोलने मे नहीं । 
यह खेद का विषय है । 


आप मिथ्या ज्ञान में पड़ हुये हैं और हमारी आँखों में भी धूल झोक रहे है। श्रीराम 
श्रीकृष्ण परन्रह्म थे । जिनके चरित्र गा-गाकर अनेक जीव अपन कल्याण कर रहे हैं । उनकी 
कथाओं में यह कहीं नहीं आवा है कि वे गर्भ में रहे या अन्य बालकों के समान पेट से निकले 
अथवा वृदे ही हुये और यह भी नही कहा कि हे लक््मणजी ! जरा ठहरो में दी से हो आउँ 
पेशाब हो आउँ नही तो वीमारी हो जायगी | 


आपने अभी कहा था और फिर भी कह रहे हैं कि “मैं परमात्मा हूँ” मैं ब्रह्म हूँ” । 


इस प्रकार सच्चे पुयुक्षु, परम जिज्ञासु ऑकारदास जी के वचनों को श्रवण करके तरह 
ज्ञानी महात्मा कुछ देर तक मौन रहे । सोचने लगे कि इस जीव के ब्रह्म होने के मै अनेक 
प्रमाण दिखाया परन्तु ऐसा एक प्रमाण नहीं रह गया जिसको ऑकारदास ने नहीं फाटा 
और इनका कहना भी तो यथार्थ ही है। जो वात अनहोनी के समान है वह जेंच भी कंसे 
सकती हे । चाहे अपने वड़प्पन के अभिमान में मै भले ही न मानू परन्तु कहा हुआ तो 
ओंकारदास का ही ठीक मालूम पड़ रहा है। परन्तु सुव्किळ तो यह है कि इन महा वाक्यो 
फो झठा कहें तो भी नहीं वनता और सच्चा कहूँ तो भी नहीं वनता । घात भी सच्ची ही 
है “मे बरह्म हूँ” यही रटते-रटते मेरा आज तक समय वीता है परन्तु हमें भी तो इससे कुछ 
लाभ नहीं हुआ। सदा खूनी दवासीर से पीड़ित रहता हूँ, भिक्षा माँगते-साँगते जिन्दगी बीती । 
. चमच यदि हम ब्रह्म होते तो यह सब दुर्दशा क्यों भोगनी पड़ती। क्या कहूँ ख़ुद अपने 
को परमात्मा कहना यह ब्रह्म ज्ञान है या भ्रम जाल, उमर इसी में वीत गई। इसको छोड तो 
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कसे छोड़ और इसमें र तो कैसे । क्योंकि मेरा भी चित्त इस विषय से अरग ही रहा है । 
यदि इस पथ वाले से पूछेँ तो बेवकूफ कहा जाऊं । इसको छोड देऊं तो गुजारा के लिए 
दूसरी कोई हीला नहीं है। यदि ओंकार दास के सामने उन्ही का कहा कबूल कर छू तो 
भेरा छोटापना जाहिर होत! दै। न आने कि हसरे बडो झो यह विषय कसे जेचा और यहद 
परम्परा कैसे चर पडी “मैं इश्वर हूँ” “मैं परमात्मा हूँ” “नरह हूँ” यह घात इस जीच मे 
कसे किस तरह लागू हो सकती है। जब कि भगवान गीता में खुद ही कहते हें कि हे अजुन 


जो लोग अपने को ईश्वर कहते हैं और जगत को मिथ्या बताते हैं उन्हें आसुरी प्रकृति का 
मनुष्य समझो । जेसे-- 


“श्वरो ऽहमहं भोगी इत्यादि” 
“असत्यमप्रतिष्ठं ते इत्यादि”--- 
इलोकों में स्पष्ट वणन आया है । 


इस प्रकार दया के वश होकर भगवान से दी हुई शुद्ध बुद्धि से मन में बिचार करते हुए 
अपना नेत्र मींच कर गुप-बुप बेठे उस ब्रह्म ज्ञानी महात्मा को देखकर ओंकारदासजी बोले 
कि महाराज जी ! हमें क्या आज्ञा हो रही है। मेंने तो सरकार को बहुत कष्ट दिया। 


इस प्रकार नग्नता भरी उनकी प्राथना को सुनकर वह ब्रह्मज्ञानी नेत्र खोलकर आँख लेकर 
बोले कि भाई ओंकारदास जी आपने कष्ट तो कया दिया आपके सरसग से तो हमारे आत्मा 
का वड़ा भारी सुधार हुआ । भगवान आपका भला करं । आप के कई शब्दों मे कड़ापन 


तो मालूम पड़ता था परन्तु हमारे लिए तो महान औषध रूप हुआ। बड़ों का बचन बहुत 
सत्य है कि-- 


क्षणमपि सजन संगतिरेका । 
भवति भवार्णव तरणे नौका ॥ 


याने क्षण मात्र मी ओ सज्जनों का समागम है सो ससार सागर के तरने में नौका रूप 
वन जाता दै । आपके सत्सम से जो हमें आज अलस्य लाम हुआ है उसको हम ही जान 
ls 
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सकते हैं। बहुवार हमारे समझाने से जो आपको सन्तोप नही भया यह ठीक ही है। में 
क्या करूँ, तोते सरीखा जो आज तक रटा था उसी को जेंचाने के लिए आप से भी बारम्बार 
हठ करता था परन्तु अब हमें भी यह खूब मालूम पड गया कि में खुद ही भ्रम में पड़ा इभा 
हू । अब तो कृपा करके भगवान किसी अपने कृपा पात्र शुद्ध ज्ञानवाले विद्वान को मिलावे 
तब ही इन श्रुति वाक्यों की संगति लग सकती है। 


उस भद्दात्मा की दीनता भरी अति नम्रता पूर्वक बातों को श्रवण कर अत्यन्त यङचित 
होकर हाथ जोड़कर ऑफारदासजी बोले कि महाराजजी ! सरकार के साथ मैंने बहुत ढीठाई 
की परन्तु उसको मन में न लेकर सरकार उपकार मान रहे हैं ऐसा तो वढ़ों का स्वभाव ही 
होता है। हाँ! इतना जरुर है कि तर्क वितर्क मन में लेकर या वाद-विवाद की इच्छा से 
मैंने सरकार से कुछ नहीं कहा । यथार्थ में जीव को परमात्मा बताने वाले जो प्रसंग हें ये 
किसी प्रकार हमारे हृदय में नहीं जॅचे । इसीसे बारम्बार सरकार से में हठ करता रहा। 
परन्तु आप का हृदय धन्य है कि क्रोध न करके बरावर हमको सममाने की कोशिश करते 
ही रहे । परन्तु हमारा भी कितना प्रबळ दुर्भाग्य हे कि इसका निर्णय कुछ अभी तक नहीं हो 
पाया प्रथम यह ही प्रसंग छिड़ गया है, इससे इसके निर्णय विना किसी परमार्थ पक्ष में शान्ति प 
पूर्वक चित्त लग ही नहीं सकता है। अव में क्‍या करूं, केसा करूं, कहां जाऊँ, किससे पूछें 
यह कुछ समझ ही नहीं आ रहा है। इतना कहकर ऑकारदासजी मौन होकर भगवान 
का स्मरण करने लगे । 


इतने में अनायास अचानक वहा पर एक अच्छे प्रभावशाली भव्य मूर्ति आ पहुँचे। उनको 
अत्यन्त तेजोवान पुरुष जानकर ये दोनों हाथ जोड़कर आदर पूर्वक बेठाये | वाद ओंकारदासजी 
पूछे कि आप कौन हैं, यहां केसे दर्शन दिये, आपका शुभनाम क्या है, क्या इमारी चिन्ता दूर 
करने के लिए कृपासागर भगवान हीं यहां आपको भेजे हैं! में आपकी क्‍या सेवा करूँ? 
हमारे छायक कुछ सेवा हो तो कृपा करके आज्ञा कीजिए । 


इस प्रकार नम्रता पूर्वक उनका मधुर वचन सुनकर वे बोले--मैं दक्षिण रामनगर का रहने 
चाला हँ । श्री अयोष्यापुरी के दर्शन के लिए वहाँ से चला हैँ। यह दोनों मूर्ति यहाँ 


0 
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क्यों बेटें हैं यह जानने को अनायास उत्कण्ठा हुई इससे यहाँ आ गया हूँ। श्रीघर शर्मा 
मेरा नाम है। कोई कोई मुझे देशिक भी कहा करते हैं। बहुत पीढ़ियों से हमारे 
यहाँ आचार्यपने का काम होता चला आ रहा है। इससे कोई-कोई मुझ आचार्यजी भी 
कह कर पुकारा करते हैं। जेसा आप सममे हैं बेसा तो मैं नहीं ६ किन्तु आप सज्जनों 
का कण पात्र एक तुच्छ चेतन हूँ और मैं यह जानना चाहता इं कि यहाँ पर आप दोनों किस 
बिचार से बेटे हुए हें | यदि आपको उचित जॅचता हो तो कृपा करके बताइए । 


इस प्रकार श्रीधर शर्मा का वचन सुनकर ओकारदास जी जिस प्रकार शुरू में बरक्षक्ञानी 
जी से अपने कल्याण का मार्ग पूछे थे और जिस प्रकार दोनों में आदि से अन्त तक प्रइन- 
उत्तर पूर्वक अक्ष जीव का प्रसग चला था और अंत में कुछ भो निर्णय नहीं हो पाया तथा 
अञ्चान्ति बनी ही रही, यह सारी वार्ता उन से कह सुनाये। बाद प्रार्थना भी किये कि आप 


आचार्य हैं यदि कृपा पूर्वक इन श्रुति वाक्यों की संगति लगा देंगे तो हमलोगों पर सरकार 
का बडाभारी अनुग्रह होगा । 


उनका वचन सुनकर, थोड़ी देर चुप रह कर बड़े प्रेम से भगवान का स्मरण करके आचार्य 
जी वोरे-ऑकारदास जी यदद विषय कठिन से 'कठिन है और सुलम से सुलभ । इतना कठिन 
विषय उनके सुख से जब सुलभ से सुलभ सुना तो जक्षज्ञानी महात्मा भी दंग हो गये और 
हाथ जोड़कर बोरे कि शर्मा जी | हमें भी यह बिश्वास हो रहदा है कि इन श्रुति वाक्यों की 
उखफन आपके द्वारा जरूर सुलफ जायगी। आचार्य जी! भगवाच का जो मदान 


कपा पात्र होगा और बहुत भारी विद्वान होगा, श्रुति वाक्ों की संगति लगाने को 
वही सुलभ से सुलभ कह सकेगा । अब आप कृपा 


करके सुगम रीति से थोडे में इन श्रुति 
वाक्यों का तात्पर्य बताइए । आपका समय तो लगेगा परन्तु इमलोगों पर आपका बड़ामारी 
उपकार होमा । 


विशेष आपको कष्ट देना इम लोग नहों चाहते । “अहं ब्क्षास्मि” ' 'तत्त- 
मसि” “सोहमस्मि? “सर्व खल्बिदं ब्रह्म” “नेहनानास्ति किञ्चन”? “जीवो ब्रह’ इत्यादि श्रुति 
वाक्यो का खुलासा अर्थ तो यही दोख रहा है कि जीव परमात्मा ही है । 


28 स परन्तु यह घात 
परकार अच नहीं रही हे क्योंकि परमात्मा स्वतत्र हैं, सर्व शक्तिमान हैं माया के पति 
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हें। उनका किसी प्रकार भी जीव होकर अनेक प्रकार के नरकादिक दुःख भोगना, परवश 
जन्म मरणादि दुःसों के चक्र में पडना, परवशा काम-क्रोध, शोक-मोह में पट़कर दुर्दशा भोगना 
यह जँचता नहीं है। क्योकि खुद भगवान जीव बनकर दुर्दशा भोगे यह हो ही नहीं सकता 
और माया उनके परवशा है वह उन्हें जबरदस्ती जीव वनाकर नरकादिक दृःख भोगावे यह भी 
नहीं बनता जबकि वेद ही का बचन है कि “तमेव विदित्वा अति मृत्यु मेति नान्यः पन्था 
अयनाय विद्यते” अर्थात्‌ उसी परमात्मा को जानकर, उनकी उपासना कर इस संसार चक्र से 
यह जीव छुटकारा पाता हे । इस चेतन के कल्याण के लिए परमात्मा की उपासना-दारणागति 
के दवारा माया से छुटकर यह जीव सदा के लिए मुक्त हो जाता दै । उस सवे शक्तिमान परब्रह्म 
परमात्मा को उन्हीके तावे मे रहने वाली माया जबरन उनको जीव बनाकर भयंकर संसार में 
दुर्दशा भोगावे यह तो बिल्कुल मजाक की सी बात है । आचार्य जी महाराज ! हम दोनों 
वडे असमंजस में पड़े हुए हें आप कृपा करके इस श्रम से छुडा दीजिए । ब्रह्म का जीव बनना 
न तो किसी प्रकार ऑंकारदास जी को जेंच रहा हे और न हमें । 


इस प्रकार दीनता भरी उनकी घात सुनकर देशिक भगवान बोले कि आप लोगों की 
हमारे उपर बड़ी कृपा है कि यह सेवा दे रहे हैं । अच्छे-अच्छे पहुँचे हुए जगत्मसिद्ध सच्चे इच्च , 
विद्वान महात्माओं ने ब्यास, पराशर, योधायन आदिक त्रिकालदर्शी महर्पियों के मत के 
असुसार जिस प्रकार इन श्रुति बाक्यों की संगति पूर्वाचाय्यों ने लगाई है उसी को मैं आप 
लोगों की सेवा में निवेदन करूंगा और इस अश को लेकर भगवान श्री कृष्णजी अपने प्यारे 
अर्जन जी को जिस प्रकार श्री गीता जी में सममाये हैं उसको आपके सामने कईंगा । उतनी 
बात अवस्य है कि हमें ज्यादा टाइम नहीं हे श्री अयोध्यापुरी शीघ्र जाना है और आप लोगों 
को ज्यादा समय की जरूरत भी नहीं है। यह विपय बहुत क्ष्म है इस से आण” 
सावधानी पूर्वक एकाग्र चित्त से श्रवण करने की कृपा करिये। हमारे कहे ” 
यदि कुछ शंका हो तो फिर पूछ लेने की अवश्य कृपा करिये । 


अब मैं प्रथम आप लोगों की सेवा में क्या निवेदन करूं इसका आप में के , 
चला दीजिए। आचार्य जी की इस प्रकार निर्हेतु असीम भरे श्री मुख 


य 
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श्रवण करके महात्मा ऑकारदास जी बड़ी प्रसन्नता पूरक अति प्रीति से उन्हें साष्टांग दण्डवत 
6 6 उल्लिदं 

कर के प्रार्थना किये कि कुपानाथ ! प्रथम तो “अह च्रक्मास्ति” “तत्तमसि” “स्व यस्ति 

ब्र” इन वाक्यों में जो ब्रह्म शब्द आया है उसका क्या भाव हैं यही समझा दिया जाय | 


देशिक भगवान भी ऑकारदास जी के आकारों से उन्हे सच्चे जिन्लासु, सच्चे मुमुक्ष, इस 


विषय को श्रवण करने का परम अधिकारी जानकर अपने गुरुवयों को घ्यान-बन्दन करके उस 
विषय को कहना प्रारम्भ किये । 


महा जुभावों ! उस परमपिता परमात्मा को अनेक धन्यवाद है कि इस विषय फो कहने 
सुनने का शुभ अवसर हम लोगों को आज अजुग्रह पूर्वक प्रदान किये। इन श्रुति वाक्या की 
संगति लगाना सहज बात नहीं है। संगति लगाने वाले के ऊपर इसकी बहुत भारी जिम्मे- 
बारी है। यदि टीक से अर्थ ठग जाय तो आत्मा का कल्याण भी हो जाता है। यदि 
प्रमाद से कहा तो अनर्थ भी हो जाने की सम्भावना रहती है। अच्छा | जिस जगत्पति ने 
ऐसा संयोग मिलाया है वही कृपा सागर भगवान सब सुधारेंगे क्यों कि न तो आप लोगों 
को अहंकार कपट से पूछना है न हमें मान बडाई के उद्देश्य से कहना है। जहाँ सच्चे 
मुम्रक्ठ, खरे जिज्ञासु श्रोता होते हैं और अहकार रहित खुद भी दयाल, मुस॒क्ष॒, शान्त चित्त 
बाळे विद्वान वक्ता होते हैं वहा परमात्मा विषय को खुद सम्माळ लेने की कृपा करते हैं। 
एक बात आप लोगों को ध्यान रहे कि में जो कहँगा बिना प्रमाण के तथा बड़ों के सिद्धान्त 
के बिना अपने मन से कुछ भी नहीं । मगवत्कृपापात्र तर्क-वितर्क, वाद-विवाद रहित शान्त मूर्ति, 
अपने आत्मा का यथार्थ कल्याण चाहने वाले, संसार की भयानकता भली-भांति समझकर 
घवडाये हुए सच्चे मुमुक्षुओं को तो मेरा कहा हुआ विषय बहुत भ्रिय होगा और जिन लोगों 
लोगों फो सत्संग नहीं हुआ है तथा विषय को समझने की शक्ति नहीं हे और जन्म सिद्ध 
हठीला स्वमाव हे, खरे मुसुथु नहीं हैं उनके हृदय में प्रमाण युक्त भी यह निर्णय केसा असर 
करेगा यह हम नहीं कह सकते अच्छा ! पेसे लोगों को जचे, न जचे इससे इमे मतलब दी 


क्या! में तो आप लोगों को खरा जिज्ञासु, सच्चे मुम्क्ष जानकर और आप लोगों के बहुत 
प्राथना करने पर इस विषय को कहने के लिए उत्सुक भया हूं । 
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बिराजते हैं। “अहं तरहमास्मि” का अथे “मैं परमात्मा ई? यह नहीं है क्‍यों कि सब चेतनॉ 
के हित करने के लिए परमात्मा के द्वारा गट कराये गये जो वेद वाक्य हैं उनके छारा मिथ्या 
अर्थो का उपदेश कभी हो ही नहीं सकता । मैं महा हैँ याने परमात्मा हूँ ऐसा जो अर्थ करना 
है बह विल्कुल ही मिथ्या हे। हठ और वात है तथा यथार्थ और बात है। कोई भी 
समझदार कह सकता है कि जीव को परमात्मा बताना बिल्कुल नासममपने की बात है । 
बेद का प्रादुर्भाव तो चेतनों के कल्याण करने के लिए हुआ है न कि मिथ्या बात वताकर 
इसको इवाने के लिए। और अनादि से संसार चक्र में पड़कर परबश जन्म मरणादि अनेक 
दुःखों को भोगता हुआ जो यह जीव है इसको यदि “तुम परमात्मा हो” इस प्रकार की वात 
बेद भी उपदेश करे तो इसी का नाम अनर्थ में डालना है या डूबोना है। जो चात है ही 
नहीं उसको कहना मिथ्या ज्ञान कद्दाता है। अनादि माया वद्ध इस जीव को परमात्मा वताना, 
इससे बढकर और मिथ्या कया हो सकता है। इससे ''अहन््मास्मि” इसका यही अर्थ यथाथे 
है जो उपर कद आया ई। इसमें प्रमाण भी है कि 'य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मान नियमयति 
य मात्मा न वेद!” इसका अर्थ यह भया कि जो परमात्मा आत्मा के अन्दर विराजते हुए इस 
जीवात्मा को नियमन करते हैं और मली-भांति जिनको यह आत्मा नहीं जान पाता है। इस 
थुति वाक्य से यदी सिद्ध भया कि 'अह' शब्द वाच्य जो मैं जीव हू' हमारे अन्दर हमारे 
कल्याण के उद्देश्य से, अन्तर्यामी रूप से परमात्मा सदा विराजे इए हैं। याने मैं सदा उनके 
परतन्त्र हूँ, उन्हीं के अनुग्रह से हमारा कल्याण हो सकता है। इस प्रकार से चेतन फा परतन्त्र 
स्वरूप बताकर वेद भगवान कहते हैं कि त्वमेव विदित्वा अति मृत्युमेति नान्यः पन्था अयनाय 
उ र का व्ही के कल्याण के लिए कृपो करके इसके अन्दर अन्तर्यामी रूप से 
। त्मा को जानकर, उनकी उपासना कर यह जीव संसार चक्र से पार 


द सकता है । इस चेतन के कल्याण के लिए उस परमात्मा के भजन, उपासना, शरणागति 
अतिरिक्त और दूसरा मागे नहीं है । 
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इस प्रकार आचार्यजी का वचन सुनकर ब्रह्मज्ञानो महात्मा त्रोले-आचार्यजी ! ये 
महात्मा ऑंकारदासजी परम शुद्ध जित्ञासु हैं, तत्युत्पां का सत्सग भी इन्हें खूर मिला 
है। इन में अहंकार का लेश भी नहीं हे, आस्तिकता भी इन में भरपूर हे, विषय 
समने की भी अच्छी योग्यता है। हठ करने का भी इनका विल्कुल स्वभाव नहीं है। ये 
सारे दोप तो हम में ही थे । यह विदित नहीं कि अन्दर गया हुआ स्वांस फिर वाहर आवेगा 
या नहीं, परन्तु भगवान तो बने ही वेठ थे। “ज्म में हुँ” “वह में हुँ” इस प्रकार तोते के 
समान रट-रटकर सारी जिन्दगी बितायी परन्तु हमारी थोथी बुद्धि में यह एक दिन भी नहीं 
आया कि यदि में ब्रह्म होता तो खूनी बवासीर से पीड़ित क्यो होना पड़ता ! इस बवासीर 
से दुखित होकर इसके छुडाने के लिये मेंने क्या-क्या नहीं प्रयत किया परन्तु इसकी बला 
से छुटकारा नही मिला। जब इस रोग का कोप होता हे तो सेरों खून गिर जाता है। 
अत्यन्त असक्त हो जाया करता हूँ हस प्रकार भयंकर कर्म दण्ड को भोगता हुआ एक महुष्य 
खुद अपने को भगवान कहा करे और परवश अनेक दुःखो को भोगते हुए दूसरे जीवों को भी 
“तुस अपने को भगवान मानो” यह मिथ्या उपदेश किया, यह कितनी बड़ी भूल की बात 
है । देशिक जी ! हठ तो हम में बहुत था । अपने कहने के सिवाय दूसरे का कहा भी सुनने 
का अभ्यास नही था । हमारे शिष्य लोग कही दूसरी जगह सुनने गये थे यह बात भी यदि 
मं सुन पाता था तो अन्दर ही अन्दर मारे क्रोध के जल मरता था। परन्तु आज न जाने 
अनायास इस प्रकार स्वभाव में परिवर्तन क्यों हो गया । सो कुछ समभ में नही आ रहा है । 
विचार करने पर यही मालूम पड़ता हे कि खरे सुसुक्षु, परम शुद्ध हृदय वाले इस महात्मा 
ओंकारदासजी के सत्संग से ही इस प्रकार की हमारी शुद्ध बुद्धि हुई। अब आप कृपा कर के 
उन श्रुति वाक्यों का भावार्थ समभा दीजिए | 


अहंकार रहित उनका वचन सुनकर आचायंजी उनको भी इस ब्रह्म विपय के श्रवण का 
सच्चा अधिकारी मान कर बडे प्रेम से उस विषय को आरम्भ किये । 


“अहं ब्रह्मास्मि” इसका यथार्थ अर्थ यह है कि “अहं बह्ात्म को स्मीत्यर्थः” । खुलासा 
भाव इसका यह भया कि अहं पद वाची जो जीव है इसके भीतर अतर्यामी रूप से परमात्मा 
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विराजते हैं। “अहे अ्क्षास्मि” का अर्थ “मैं परमात्मा इ? यह नहीं है क्यों कि सव चेतन 
के हित करने के लिए परमात्मा के द्वारा प्रगट कराये गये जो वेद वाक्य हें उनके द्वारा मिथ्या 
अथौ का उपदेश कमी हो ही नहीं सकता । मैं अक्ष हूँ याने परमात्मा ई ऐसा जो अर्थ करना 
है वह विल्कुल ही मिथ्या है। हठ और बात है तथा यथार्थ और बात है। कोई भी 
सममदार कह सकता है कि जीव को परमात्मा बताना विल्कुठ नासमरपने की वात है । 
बेद का प्रादुर्भाव तो चेतनों के कल्याण करने के लिए हुआ है न कि मिथ्या वात बताकर 
इसको इवाने के लिए । और अनादि से संसार चक्र में पड़कर परवश जन्म मरणादि अनेक 
दुःखों को भोगता हुआ जो यह जीव है इसको यदि “तुम परमात्मा हो” इस प्रकार को बात 
वेद भी उपदेश करे तो इसी का नाम अनर्थ में डालना है या डूबोना है। जो वात है ही 
नहीं उसको कहना मिथ्या ज्ञान कहाता हे । अनादि माया वद्ध इस जीव को परमात्मा वताना, 
इससे बढ़कर और मिथ्या क्या हो सकता है। इससे '“अहंत्रह्मास्मि” इसका यही अर्थ यथार्थ 
है जो उपर कह आया हूं। इसमें प्रमाण भी है कि 'य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मान नियमयति 
य मात्मा न वेद!” इसका अर्थ यह भया कि जो परमात्मा आत्मा के अन्दर विराजते इए इस 
जीवात्मा को नियमन करते हैं और भली-भाति जिनको यह आत्मा नहीं जान पाता है । इस 
श्रुति वाक्य से यही सिद्ध भया कि 'अह' शब्द वाच्य जो मैं जीव हू' हमारे अन्दर हमारे 
कल्याण के उद्देश्य से, अन्तर्यामी रूप से परमात्मा सदा विराजे हुए हें। याने मैं सदा उनके 
परतन्त्र हूँ, उन्हीं के अनुग्रह से हमारा कल्याण हो सकता है। इस प्रकार से चेतन का परतन्त्र 
स्वरूप बताकर पेद भगवान कहते हैं कि 'लवमेव विदित्वा अति मृत्युमेति नान्यः पन्था अयनाय 
विद्यते' जो परमात्मा इस चेतन के कल्याण के लिए कृपा करके इसके अन्दर अन्तर्यामी रूप से 
बिराजे हुए हैं, उसी परमात्मा को जानकर, उनकी उपासना कर यह जीव संसार चक्र से पार 
हो सकता है। इस चेतन के कल्याण के लिए उस परमात्मा के भजन, उपासना, शरणागति 
के अतिरिक्त और दूसरा मार्ग नहीं है । 
इसी प्रकार “तत्वमसि" इस वाक्य का भी अर्थ समझ लेना चाहिये। “तत्वमसि” इस 
राक्य का भी चह तुम हो यह अर्थ नहीं है 'तत्वमसि” याने 'तदात्मकोसि' ऐसा अर्थ जानना 
चाहिए । इसका भी खुलासा अथे यही हुआ कि “त्‌” शब्द वाच्य जो परमात्मा है, तुम्हारे 
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आत्मा का भी आत्मा है ऐसा समझो । याने वह भगवान सदा तुम्हारे अन्दर अन्तर्यामी रूप 
से विराजते हैं, सदा तुम उनके परतन्त्र हो, ऐसा निश्चय रखो। इस श्रुति वाक्य से भी 
जीव का परमात्मा होना तात्पर्य नही है। जो “अइंत्रह्मास्मि का भाव है “तत्वमसि” का 
शी वही मवलब समझना चाहिए । 


हसी प्रकार “सोहमस्मि” इस वाक्य की भी संगति लगाना चाहिए। “अहं तदात्मको 
इ्मीत्यरथः” अर्थात्‌ अन्तर्यामी रूप से परमात्मा सदा हमारे अन्दर रहते हें। इस वाक्य का 
भी भाव जीव को परमात्मा बताने में नहीं है । 


“जीवो ब्रह्म? इस वचन का भी पूर्ववत्‌ ही अर्थ जानना चाहिये । 'जीवो ब्मात्मक इतिं 
भावः । याने जीव का आत्मा ब्रह्म है। जीव के अन्दर अन्तर्यामी रूप से मगवान सदा 
स्थिर रहते हैं । इसी प्रकार “सर्व खस्तिदं महम” इसका भी भावार्थ जानिये । 'इदं इश्यमान सर्व 
अपि ब्रह त्रक्षात्मकमित्यर्थः “याने जो कुछ यह दिखाई पडता हे इन सभी के भीतर अन्तर्यामी 
रूप से परमात्मा विराजते हैं। इस श्रुति मन्त्र का भी यही यथार्थ भाव हे । क्योंकि उपनि- 
पढों में खुलासा यह कहा हुआ है कि :-- 


“यञ्च किखिजगत्यस्मिन्‌ श्यते श्रूयतेऽपिवा 
अन्तर्वहि च 
न्तर्वहिश्च तत्सव व्याप्य नारायणः स्थितः” । 


इसका अर्थ यह भया कि इस जगत मे जो कुछ देखा सुना जाता है उन सभों के भीतर 
श्री नारायण व्याप्त होकर विराजते हैं याने अन्तर्यामी रूप से रहते हैं । 


ऑंकारदासजी ! एक वात को सदा भ्यान में रखना चाहिये वह यह है फि तत्व तीन हैं-- 

इश्वर, जीव, और माया । इश्वर स्वतन्त्र हें, लक्ष्मीपति हैं, दिव्य गुणों के समुद्र हैं, कपा 
सागर हैं, अनन्त त्रक्षाण्डो के अधीश्वर हैं; अघटन घटना समर्थ हैं, उनके ऊपर कोई मालिक 
नहीं है, एक हैं, अनेक रूप धारण करके चेतनों की रक्षा किया करते हैं जीवों के समान 
परवश उनका जन्म-शत्यु नहीं, अपनी इच्छा से ही वे प्रगट होते हैं और आश्रितों का काय 

' करके श्री विग्रह के साथ अन्तुष्यांन हो जाया करते हैं। सच्च दिल से सहारा चाहने वालों 
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को सहारा देते हैं। यदि कोई देतच संसार फी भयानकता से घयडा कर उससे छूटने के 
लिए उनके शरण होना चाहता हे तो उसे अपने शरण में लेकर संसार सिन्धु से पार करके 
सदा के लिए जन्म-मरणादि चक्र से छुड़ाकर अपने परमधाम के सुख का भागी सी यना देते 
है। दे सदा सुख स्वरुप हैं, आभ्रितों के दुःख से दृःखो भी हुआ करते हैं, झमा सागर हे, 
शरण आये चेतनों का अनेक अभीष्ट पूरा करते हैं, सव देव उनको आज्ालुसार अपनी-अपनी 
उयरी बजाया करते हैं। श्रियःपति, सगवान, ब्रह्म, परमात्मा, ठक्ष्मीपति, सवेश्वर, विष्णु, 
वासुदेव, श्रीनाथ, मुक्तिनाथ, रघुनाथ, गोपीनाथ, वेकुण्ठ विहारी, इन्दावन विहारी, साकेत 
बिहारी आदि शब्दों से, वेदादि सव-शास्त्रो में गाये जाते हें । 


जीव अनेक हैं, परतन्त्र हैं, अजर अमर हैं, अनादि हैं अदाप्ष है। न यह बीच में बने 

हुए हैन कभी जीवपने का नाश होता हे । भगवत्कृपा से माया से छूट जाने पर याने मुक्त 
हो बाने पर भी यह जीव के जीव ही रहते हैं। जीवों के तीन मेद हैं--नित्य, मुक्त, बड । 
जो अनादि से परमात्मा के साथ में ही रह कर उनकी सेवा में निरत हैं उन्हें नित्य जीव कहते 
हैं। जैवै--भीजी, शेषजी, शंख-चक्रती, विष्वकसेनजी इत्यादि। ये लोग अनादि से 
` भगदत्पाषद हैं। जेसे मगवान अनादि से सुखो हैं। उसी प्रकार अनादि से ये लोग भी 
उनकी सेवानुभव से सुखी हें । सदा ये परभाम में विराजते हैं। उन लोगों को श्रुतियों में 
साध्य देव भी कहते हैं। जेसे “यत्र पूर्वे साष्या सर्ति देवा” इस भरति में कहा है। उन 
नित्य जीवों को घरि भी कहते हैं। जेसे--''तहिण्मोः परमंपदं सदा पश्यन्ति खरय! ) 
उन्हें नित्य खरि मी कहा करते हैं । जहां-जद्ां जब-अव भगवान अवतार ठेवे हैं घे रोग भी 
उसकै साथ सेवा के लिए पधारते ईं । जेते भगवान का कम परतन्त्रता से उत्स आदिक नहीं 
है उसी प्रकार उन रोगों का भी फर्म परतन्त्रता लेकर सन्म शादि नहीं होता है । 


सद्शुरुओं की कपा से सगपत्कृपा का अपछम्ब करके, प्रधुकृपाका अवलम्ब पकड़ाने जारे 
सद्युरुओ के चरणों में घड विश्वास रखते, यशा घक्ति उनकी सेवा करते हुए, सदाचार से 
रहकर, अहंकार ममकार को त्यागकर सबसे मीठा ब्यबहार पूर्वक इस संसार में सभय बिताकर 
जन्त में अन्तर्यामी जगबान फे अजुग्रह से दुषस्ना नाड़ी दारा इस प्राकृत शरीर को त्माभकर 
नट 
ण 
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असिरादि मार्ग द्वारा, सव देवों से सत्कार प्राप्त कर, ब्रम लोक तक जाकर फिर मगवत्कपा से 
सुगमतया सप्तावरण का उलघन करके, श्री विरजा नदी स्नान से सूक्ष्म शरीर की वासना रेणु 
के साथ परित्याग करके नित्य छरियो के समान, भगवत्सेवा के लायक सुन्दर शरीर पा कर जो 
चड़भागी जीव उम दिव्य परमपद में जाय सदा अपने प्राण प्यारे परमात्मा का श्रीजी कें 
साथ सेवा करते हुए, सदाके लिए आवागमन से रहित हो कर आनन्दपूर्वक समय विताता है उसे 
(मुक्तजीव” फहते हैं। जो बडभागी जीव पुक्त हो जाते हैं वे संसार चक्र में फिर कभी नहीं 
आते । वे प्यारे परमात्मा के तरफ से इस जन्म-मरणादि के भयंकर बला से छुड़ा दिये 
जाते हैं। वेदान्त का अन्तिम “अनादृतिः शब्दात” यही सत्र है। इसका यही अर्थ है कि 
अक्त जीव फिर कभी संसार में नहीं आते हैं। श्री रामायण में कहा है कि “श्री जटायुनी, 
श्री शवरीजी, थी सरभंग सुनिजी” ये लोग सुक्त पदवी पाये हैं । 


श्री विरजा नदी के इस पार चौदह लोकों में रहने वाले जितने जीव हें इन सन की 
4/वड” संज्ञा है । ये सब प्राकृत शरीर वाले हैं याने अपने अपने कमो के विवश होकर माया 
के फदे में पडे हुए है । इन वड जीधों में भी तीन प्रकार के मेद हैं वद्ध, केबल और 
आध्क्ष । / 

जो लोग दरवक्त भगवान से विमुख होकर रहते हैं, स्वप्न में भी सत्संग जिन्हें भाता नहीं, 
जो शास्त्र मर्यादा को बिल्कुल पसंद नहीं करते, किसी प्रकार न्याय अन्याय से धन कमाकर 
खरीर का पोपण करना ही जिनका परम उद्देश्य है, जो शास्त्र को मिथ्या बताते हैं, शास्त्र के 
आ्रवाविक चलने वालों से पेर करके रहते हे भगवान के भजन, कीर्चन, स्मरण आदि उन्हें 
बिल्कुल नहीं भाता है, मिथ्या तर्क-वितर्क, वाद-विवाद, निन्दा स्तुति आदि में, पराये के 
सताने में ही जिनका समय बीतता है ऐसे जीव “बड” कहे जाते है । 


प्रकृति से परे है, पच्चीसवाँ तत्व है, नित्य है, ज्ञान और आनन्द का आश्रय दै, अनादि 
है, अजर अमर हैं, इस प्रकार जो लोग सिफ अपने आत्म स्वरुप का ही अनुभव किया करपे 
है और शरीर छूटने के बाद भी जिसे “कैवल्यः नामक लोक में सिफ अपने आत्मा का ही 


७ 


अनुभव प्राप्त होता है, उसी को चाहते भी हें ऐसों को केबल” नामक जीव कहते हैँ। इन 
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केवळ नामक जीवों को न तो जीते जिन्दगी प्यारे परमात्मा के अनुभव सेवा फा सौभाग्य प्राप्त 
होता है, न प्रकृति से छुटने के बाद केवल्य नामक लोक में जाने पर ही भगवान की सेवा 
कँकर्य अनुभवादि का सुख मिलता है क्योंकि न साधन दशा में यह लोग परमात्मा का अनुभव 
करते हे. न आगे भी। इसलिए परमात्म सुख से सदा के लिए बञ्चित रहत ६ ससार से 
छठकारा तो इनका भी हो जाता है परन्तु असीस सुख का स्थल जो दिन्य परम धाम है वह 
नहीं प्राप्त होता हैं। केवल नामक जीवों के लिये पद्मपुराण में एक बचन है । 


“बिरजा परम व्योम्नो रन्तरा केवलं स्मृतम्‌। 
तदिच्छन्त्यलप मतयो मोक्ष सुख बिबजितम्‌ ॥” 


इसका यह अर्थ हे कि विरजा नदी और सर्वोत्कृष्ट परमधाम इसके बीच में एक किसी 
तरफ “केबल” नामक लोक है। परमात्मा का अनुभव केंकर्य वहाँ नहीं होने के कारण सुख 
बिबजित मोक्ष का स्थान उसे कहते हे । उसको अल्प बुद्धि लोग चाहते है । 
बड़ जीवों में जो तीन भेद बताये उनमें दो का प्रसंग हो चुका । इनमें तीसरे जो 
मुकु हे. उनका लक्षण आणे कह र्दा हुँ। जिन लोगों को इस संसार का स्वरूप अत्यन्त 
भयानक मालूम पडता हे, गर्म की दुदशा, जन्म समय की आपत्ति, बाल्यावस्था में अनेक 
कष्टों का अनुभव, तारुण्य में इच्छा बिना मी परवश मरे हुए प्रिय वर्गों का असक्ष शोक, आगे 
आने वाली भयङ्कर मृत्यु की बला इत्यादि बातों का स्मरण करके जिन लोगों का चित्त 
संसार से घबड़ाया करता है, सदुरु के आश्रय हुए बिना इस चेतन का किसी प्रकार भी कल्याण 
नहीं हे। भगवस्क्ृपापात्र महात्माओं के सत्सग दारा इस बात का निश्‍चय जिसको हो चुका 
है, प्यारे परमात्मा के कृपापात्र अनन्य सद्गुरु के हारा, श्रीहरि के समाश्रित होकर, शास्र 
विरुद्ध बातों को स्यागकर, शास्र-अलुकूरु विषय को आदर करता हुआ, अहकार-ममकार को 
जडी-मूल से त्याग कर, सबसे नम्रता, दीनता पूर्वक व्यवहार करता हुआ, यथा शक्ति सबके 
हि साथ उपकार करता, श्रद्धा पूवक भगवान की, उनके दासों की, भगवत भागवतो में प्रेस बढाने 
वाले सदूगुरुओं की यथा शक्ति सेवा करता हुआ, ससार से उदासीनता पूर्वक रहता हुआ, वह 
दिन कब आपगा जिस रोज इस प्राकृत शरीर को छुडा कर, प्रश्न परमपद में छे जाकर अपनी 
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सेवा स्वीकार करेंगे, इस चात की ग्रतीक्षा करते हुए जो लोग समय चिताते हैं उन्हें बु 
कहत हैं । 

आचायंजी कहते हें--सक्षप में हवर तथा जीव का स्वरूप वर्णन किया । अब माया का 
स्वरूप वर्णन करत हें सो ध्यान देकर सुनिए :-- 


माया जड़ हे, परमात्मा के परतंघ हे, परमात्मा की इच्छा स घटती बढ़ती है । इसकी 

कार्य दद्या याने स्थूल दशा अनित्य है। इसकी कारण द्या याने सक्ष्मावस्था नित्य है। यह 
कारण दशा में एक होने पर भी भगवत इच्छा स कार्य दशा में अनेक रूपवाली होती है । इसको 
शास्त्र में प्रकृति भी कहा है। जेसे परमात्मा तथा जीवों को वेदादि सच्छास्त्रों में अनादि 
बताया है उसी प्रकार प्रकृति याने माया को भी अनादि कहा है। परमात्मा के अनादिपना 
के सम्मन्ध में तो कुछ कहना ही नहीँ है क्योंकि इसको सब प्रायः जानते हैं। जीव और 
माया इन दोनों को अनादि बताने में जो अनेक प्रमाण हैं, उनमें से एक दो कहत हे, ध्यान 
देकर सुनिये । गीता मे भगवान श्री कृष्णजी अपने प्यारे भक्त श्री अजुनजी से कहते 
हैँ कि-- 

“प्रकृति पुरुषं चेव विष्ठ्यनादीउभावपि । 

विकारांश्च शुणांश्चेव विद्धि प्रकृति सम्भवान्‌ ॥” 


याने हे अजुन ! प्रकृति नाम माया को और पुरुष नाम जीव को अनादि समझो । याने 
जीव और माया दोनों अनादि हें। नतो जीव ही बीच में भयाहे नमायाही। ये 
दोनो अनादि सिद्ध हैं। और भी माया की नित्यता में उपनिषदों में इस प्रकार के 
बचन हैं। “अजामेकां लोहित शुक्ल वर्णाम्‌” इत्यादि । इस बाक्य में माया को अजा 
याने अजन्मा कहा हे इसका यह भाव भया कि जैसे परमात्मा तथा जीव का स्वरूप अनादि 
है इसी प्रकार माया का भी स्वरूप है। यह तीनों तत्व अनादि हें इस बात को कमी न _ 
भूलिए । इस बात को याद रखेंगे तो आगे किसी भी वेद मन्त्रों की संगति सुनते समय 
इशारेमात्र से भ्रम दूर होता रहेगा। जितने नाशवान पदार्थ ई सब माया कृत याने माया 
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के स्वरूप हे । उसके भीतर रहकर जो भोगने वाळा है वही जीव है । जीव की जाति एक है 


परन्तु हे अनेक । इन सभी जीवों के अन्दर अन्तर्यामी रूप से परमात्मा विराजते हैं। जसे 
श्री गीता जी में भगवान कहे हैं :--.- 


“इश्वरः सर्व भूतानां हृदेशेजुन तिष्ठति” । 


अर्थात्‌ हे अर्जुन ! जितने जीव मात्र हैं उन समों के हृदय मे ईश्वर याने परमात्मा अन्व- 
थामी रूप से पिराजते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि तीनों तत्व नित्य हैं, अनादि हैं, और 
पथक्‌ एथक्‌ हैं। और भी गीताजी में भगवान कहते हैं कि हे अर्जुन ! दो प्रकार के जीव 
हैं एक क्षर और दूसरा अकषर याने एक बड़ दूसरे युक्त । माया के परवश जो जीव हैं उन्‍हें 
धर कहते हैं और माया से छुटे हुए जीवो को अक्षर कहत हैं। इन दो प्रकार के जीवो' से 
परमात्मा भिन्न हैं। उन्हें उत्तम पुरुष कहते हे । वे तीन लोक में अन्तर्यामी रूप से रहकर 


सबका धारण पोषण करते हैं। सर्वत्र अन्तर्यामी रूप से रहते हुए भी निर्विकार ही रहते हैं 
क्यो कि थे इञ्चर हैं अघटन घटना समर्थ हैं | 


अजुनजी पे 'आप कौन हैं” सो कृपाकर के बताइये । भगवान कहे मैं तो क्षर और 
अक्षर इन दोनो से भिन्न हैं। उत्तम हूँ, इससे ठोक और वेद में भी पुरुषोत्तम याने परमात्मा 
करके प्रसिद्ध हूँ । 


इस प्रसंग से भी यही सिद्ध हुआ कि न्यवहार दशा में तथा परमार्थ दक्षा में जीव, ईश्वर 


सदा एथक ही रहते हैं। ईश्‍वर और जीव न कभी एकं थे न एक होंगे, उपर लिखे प्रसंग 
में निम्न लिखित इलोक प्रमाण हे :-..- 


हाविमो पुरुषी लोके क्षरश्चाक्षर एव च। 


क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 
उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्सेत्युदाहृतः । 
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सेवा स्वीकार करेंगे, इस घात की प्रतीक्षा करते हुए जो लोग समय बिताते हैं उन्हें बुक 
कहते हैं । 


आचायजी कहते हॅ--संक्षप में ईश्वर तथा जीव का स्वरूप वर्णन किया। अब माया का 
स्वरूप वर्णन करत हैं सो ध्यान देकर सुनिए :-- 


माया जड है, परमात्मा के परतंत्र है, परमात्मा की इच्छा से घटती बढ़ती है। इसकी 
कार्य इक्षा याने स्थूल दशा अनित्य है। इसकी कारण दशा याने सक्ष्मावस्था नित्य है। यह 
कारण दशा में एक होने पर भी भगवत इच्छा से कार्य दशा में अनेक रूपवाली होती है। इसको 
शास में प्रकृति भी कहा है। जेसे परमात्मा तथा जीवों को वेदादि सच्छास्त्रॉ में अनादि 
बताया है उसी प्रकार प्रकृति याने माया को भी अनादि कद्दा है। परमात्मा के अनादिपना 
के सम्बन्ध में तो कुछ कहना ही नहीं है क्योंकि इसको सव प्रायः जानते हैं। जीव और 
माया इन दोनों फो अनादि बताने में जो अनेक प्रमाण हैं, उनमें से एक दो कहते हैं, ध्यान 
देकर सुनिये । गीता मे भगवान श्री कृष्णजी अपने प्यारे भक्त श्री अर्जुनजी से कहते 
है कि 


~ 


“प्रकृति पुरुषं चेव विष्ठुयनादीउभावषि । 
विकारांश्च शुणांश्चेव विद्धि प्रकृति सम्भवान्‌ ॥” 


याने हे अर्जुन ! प्रकृति नाम माया को और पुरुप नाम जीव को अनादि समझो । याने 
जीव और माया दोनों अनादि हें। नता जीव ही बीच में भयाहे नमायाही। थे 
दोनो अनादि सिद्ध हैं। और भी माया की नित्यता में उपनिषदों में इस प्रकार कें 
वचन हैं। “अजामेकां लोहित शुक्ल वर्णाम्‌” इत्पादि। इस पाक्य में माया को अजा 
याने अजन्मा कहा है इसका यह भाव भया कि जेसे परमात्मा तथा जीब का स्वरूप अनादि 
है इसी प्रकार माया का भी स्वरूप है। यह तीनों तत्व अनादि हें इस बात को कमी न _ 
भूलि । इस घात को याद रखेंगे तो आगे किसी भी पेद मन्रो की संगति सुनते समय ' 
इशारेमात्र से अम दूर होता रहेगा। जितने नाशवान पदार्थ ई सब साया छत याने माया 


है 
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के स्वरूप हैं। उसके भीतर रहकर जो भोगने वाळा है वही जीव हे । जीय की जाति एक हैं 


परन्तु हैं अनेक । इन सभी जीवां के अन्दर अन्तर्यामी रूप से परमात्मा विराजत हं। नम 
श्री गीता जी में भगवान कहे है : 


“इश्वरः सर्व भूतानां हृदेशेजन तिष्ठति” । 


अर्थात्‌ हे अजन ! जितने जीव मत्र हैं उन सवा के हृदय में इश्वर याने परमात्मा अन्न 
थामी रूप से चिराजते हैं । इससे यह सिद्ध हुआ कि तीनों तत्व नित्य ई, अनादि हं 
पथक्‌ पृथक्‌ हे । और भी गीताजी में भगवान कहत हं कि हे अजुन ! दो प्रकार दे 5 
इं एक क्षर और दूसरा अक्षर याने एक बद्ध दूसरे मुक्त ) माया फे परवश लो डर १ 77 
धर कहते हैं और माया से छुटे हुए जीवो को अक्षर कहत हें। इन दो प्रफार $ 
परमात्मा भिन्न हें । उन्हें उत्तम पुरुष कहते हैं। पे तीन लोक में अन्तर्यामी गया 


सबका धारण पोषण करते हैं। सत्र अन्तर्यामी रूप से रहते हुए भी निविदा ई ~- 
क्यो कि वे इश्वर हैं अघटन घटना समथ हे । 
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यस्मातक्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः । 
अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 


आगे के छोक में भगवान कहते हें कि हे अजुन ! इस प्रकार सब्र जीयो से न्यारा, सव 
जीवो का नियमन तथा धारण पोषण करने वाला पुरुषोत्तम परमात्मा करके मुझे जो जानता 
है वह सर्वज्ञ है और वही हमें सब प्रकार स भजता है। जीव के लिए और भी भगवान गीता 
में आज्ञा किये हं कि “अजो नित्यः शास्त्रदोऽयं पुराणा । न हन्य त हन्य माने शारीरे” । इस 
इलोक में भी भगवान ने जीव को शाश्‍वत याने अनादि घताया। महाप्रलय के अन्त में सृष्टि 
करने के समय भी भगवान कहत हें “आत्माना जोवेन अनुप्रविइप नाम रूपे व्याकरवाणि” 
याने आत्मा जो जीव है उसके भीतर प्रवेश करके उसका नाम रुप जाहिर कर । आदि सृष्टि 
में भी जीव शब्द फरक आया मुक्त दशा में भी “सदा पश्यन्ति सूरयः” यह पद आया है। 
इस मन्त्र में मुक्त जीवों के लिए बहुवचन आया है “सूरि” नाम आया है और परमात्मा के 
स्थान को सदा देखते हे यह भी आया है । 


ओंकार दासजी ! संक्षेप में तीनों तत्व का स्वरूप इसलिए वर्णन किया कि इतना मालूम 
रहने से वेद मन्त्रो की संगति आसानी से समझ पडगी । 


देशिक भगवान कहते हैं कि इस बात को कभी भूलना नही कि ईव्वर, जीव, माया ये 
तीनों वत्व नित्य हैं और अनादि हैं । 


“नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानां एको बहूनां यो विदधाति कामान” 


इस श्रति मन्त्र में भी जीवों के लिए बहुवचन ही आया है। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
आदि सृष्टि में भी जीव शब्द था और अनेक जीव थे। इससे पूर्वोक्त भगवान के श्रीश्च 
वाणी के द्वारा तथा इन श्रुति मन्त्रों के द्वारा यह निर्णय हुआ कि जीव अनेक हें और अनादि 
हैं। अब यह नहीं कह सकते हैं कि व्यवहार दशा ही में जीव नाम ण्डा है! क्योंकि जिस 
समय जीवों को शरीर ही नहीं मिला था उस वक्त तो व्यवहार दशा थी ही नहीं और उस 
वक्त भी भ्र तियों में जीव शब्द का वर्णन आया है। इससे यह समझ रहना चाहिए कि ये 
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जीव अनादि और अनन्त हैं तथा इन सों का इनके प्रारब्धानुसार परमात्मा हीं नियमन 
करने वाले हे । 


इसकी स्थुल दशा अनित्य है बरक्ष्म दशा नित्य है। इस पूर्वोक्त प्रसंग से यह खुलासा 
निश्चय हो गया कि प्रकृति और पुरुष याने जीव और माया ये दोनों तत्व अनादि हैं और 
नित्य हैं। न तोये बीच में बने हुए हैं न इनके स्वरूप का कभी नाश ही होता है। सृष्टि 
के आदि में तो जीव शब्द और जीयों के बाबत अनन्तता श्रुतियों के हारा अभी निर्णय कर 
ही चुके हैं। अब मुक्त दशा में भी जिस प्रकार जीवों के धावत चहुचचन का और अस्तित्व 
का वर्णन आया है उसको अति संक्षेप से वर्णन करता हूँ | श्रुति में कहा है कि :-- 


तद्विष्णो परमंपदं सदा पश्यन्ति सूरयः 


इस श्रुति मन्त्र का यही अर्थ भया कि श्री विष्णु भगवान का जो परमधाम है उसको 
प्रि लोग अर्थात्‌ उस परमधाम में रहने वाले सरि शब्द से प्रसिद्ध जो नित्यऱयुक्त जीव हैं वे 
रोग देखते हैं। इस श्रुति से यही सिद्ध होता है कि गुरू भगवान की कृपा से माया की 
उपाधि से छटकर प्रकृति से परे जो परमात्मा का परमधाम है वहां पर जाकर सदा के लिए 
आवागमन से रहित होकर रहने वाले जो बढ मागी चेतन हैं थे उस मुक्त दशा में भी अनेक 
रहते हैं और सदा पथक रहते हैं याने माया की उपाधि छूट जाने पर भी कोई भी परमात्मा 
नहीं बनते । क्योकि माया की उपाधि से छूटे हुए उन मुक्त जीवों के लिए भी इस पूर्वोक्त मंत्र 
में “पश्यन्ति? और 'सरयः पद आया है और ये दोनों पद्‌ बहुवचन हैं और इसका अर्थ भी 


यही है कि उस प्यारे परमात्मा के परमधास को सरि लोग ही देखते हैं तो माया की उपाधि 
से छूटकर मुक्त सज्ञा को प्राप्त उस परमपद निवासी भगवत्‌ पार्षदों के वास्ते जब देखना शब्द 
आता है और झरि उनका नाम आता 


है तो फिर यह केसे मान सकते हैं कि माया की 
उपाधि से छूरा हुआ जीव परमात्मा वन जाता 


ता है। 
जाचार्यजी कह रहे हैं कि हे 


यशश महात्माओं ! आदि सृष्टि के पहिले जैसे जीव अनन्त 
थे, परमात्मा से पृथक चे, 


जीब उनका नाम था ये सारी वात हम आप सब को प्रमाणों के 
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द्वारा बता चके हैं और माया की उपाधि से छूटकर परमधाम में रहने वाले मुक्त जीवों के 


लिए भी श्रुति मन्त्र फे द्वारा परमात्मा से एथक रहना और परमात्मा फे दर्शन करना और 
हरि उन लोगों के नाम इत्यादि प्रसग भली-सांति संक्षेप म॑ समझा चुके । इस प्रसंग से 
इस वात का निर्णय हुआ कि जीव अनादि से जीव ही हे और आदि सृष्टि मे भी जीव ही 
रहता है और भगवान की कपा से जव माया की उपाधि से मुक्त होकर परमधाम चला जाता 
है वहां भी जीव ही रहता हे। न तो आदि सृष्टि में यह परमात्मा था न माया की उपाधि 
से मुक्त होने पर कभी परमात्मा वनता । इतना फरक अवश्य होता हे कि भगवान से विद्यु 
रहने के कारण जब तक ये माया की उपाधि में पड़ा रहता है तब तक अनेक प्रकार के दुःख 
इसको भोगने पड़ते हैं और भगवान की कृपा से, भगवान के शरणागत होकर भगवान के 
अनुग्रह से भगवान के द्वारा माया से छुड़ाकर जो परमधाम पहुँचा दिया जाता है। वहां 
उसको अनन्त प्रकार का सुख मिलता है और दुःख का लेशा भी नही रहता है। वाकी 
जीव सदा जीव ही रहता है। न कभी यह परमात्मा था न परमात्मा होता है और यह 
जो श्रुतियो में आता है कि :-- 


ब्रह्म विदु ब्रह्मेव भवति 


याने तर्त को जानने वाला बह्म हो जाता हे इसका सतलब यदि ज्यों का त्यो ही माने 
तो किसी तरह भी संगति लगती ही नहीं है। क्यों कि साया उपाधि से छटकर परमपद में 
गये हुए जो घुक्त जीव लोग हैं घे सभी तो ब्रह के जानने ही वाले थे तभी तो परमात्मा फे 
घाम पहुँचाये गये परन्तु यहाँ जाकर कोई भी ब्रह्म नहीं हुआ है । 


इस से मक्ष को जानने वाढा अहा हो जाता है । इस थुति का ऐसा अर्थ समना चाहिए 
कि ब्रह्म को जानने बाला याने परमात्मा को जानकर, परमात्मा के शरणागत होकर परमात्मा 
के अलुग्रह से, माया बन्धन से छुटकारा पाकर परमात्मा की कृपा से परमधाम में जाकर 
परमात्मा के समान सुन्दर विग्रह पाता हे और परमात्मा के समान सुखी हो जाता है। जसे 
ब्रह्मज्ञानियों में शिरोमणि भी जटाबुजी महाराज हो गये । हि 
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श्री जटायुजी महाराज से श्री रामजी आज्ञा किये कि $-- 


चौ०--तनु तजि तात जाहु मम धासा। 
देउ काह तुम पूरण कामा॥ 


हे भक्त शिरोमणि श्री जटायुजी ! इस प्राकृत शरीरको त्याग कर आवा-गमन से रहित 
सदा सुखमय जो हमारा दिव्य धाम है वहाँ पर आप जाइए । इसके बाद यह पद आया कि-- 


चौ०-गीध देह तजि धरि हरि रुपा। भूषण बहु पटपीत अनूपा । 
श्याम गात बिशाळ भुज चारी । अस्तुति करत नयन भरि वारी ॥ 
दो०---अविरळ भक्ति सांगि वर, गीध गयो परधाम । 
तेहि कर क्रिया यथोचित, निजकर किन्हे राम ॥ 


श्री जटायुजी के समान महन्ञानी, ब्रक्ष को जानने वाले भी माया की उपाधि से छुटने पर 
यदि बरहम न हो सके तो उनसे बढकर दूसरा ऐसा कौन है कि साया की उपाधि छूटने पर 
रह्म हो सकेगा । इससे जहा कहीं भी ऐसा प्रसग आवे कि माया की उपाधि से छूटने पर 


र्ष हो जाता है वहा ऐसा ही समझना चाहिए कि ब्रह्म के समान उसको शरीर प्राप्त हो 
जाता है । 


जेसे श्री जटायुजी को हुआ था । जब उन्होंने अपना प्राकृत शरीर छोडा तो उन्हें श्री 
हरि का रूप सिल गया । अनुपम भूषण वस्त्रॉ के साथ सुन्दर शयाम विग्रह विशाल मनोहर 
चार बाहुओं से युक्त सुन्दर श्री हरि के समान स्वरूप हो गया । श्री हरि के समान रूप 


मिलने पर भी श्री हरिका सुन्दर स्तोत्र किया और परमधाम में सदा आपकी सेवा करता रह 
एसा वर मागकर परमधाम प्राप्त किया । 


व इस प्रसग को अच्छी तरह ध्यान मे रखने से किसी प्रकरण में भ्रम नहीं होगा! श्री 
देशिक भगवान कहते हैं कि महात्माओं ! हमें ज्यादा टाइम नहीं हे जल्दी श्री साकेत नगर 


फो जाना है इस लिए इतने ही में आप सव चहुत कुछ समझ जाइए। आदि सृषि में भी 
२६ 
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जीव जीव ही था और माया से छटकर मुक्त अवस्था में भी जीव जीव ही रहता है। इन दो 
बातों का जो अच्छी तरह स्मरण वना रहेगा तो केसा भी भ्रमकारक वाक्य सुनने पर उसी 
के अनुसार पढा लिखा मनुष्य संगति लगा लेगा । अब हमें आप लोग साकेत नगर जाने 
के लिये आज्ञा दीजिए । 


श्रीधर शर्मा का यह वचन सुनकर आंकारदास जी तथा वे ज्म ज्ञानी महात्मा आखा में 
आंत्र, लेकर हाथ जोड़कर बोले कि आचार्यजी महाराज ! आप को तो कहीं भी किसी जीव 
का कल्याण ही करना है इससे हम दोनों का सशय भ्रम निवारण करके ही आगे पघारने का 
निश्चय रखिये। इन श्रुति मन्त्रों मे इतने परस्पर वाक्य भेद हे कि अहंकार ममकार रहित 
भगवत के कृपा पात्र किसी विद्वान महात्मा के बिना इसकी संगति लग ही नहीं सकती 
आप जब से यहां पधारे हैं और अपना वचनामृत सुनाने लगे हे तव से हम लोगों को बडी 
शान्ति मिल रही है। 
नम्रता भरी उन दोनों सुसुक्षुओं की प्रार्थना सुनकर प्रसन्न हो देशिक भगवान बोले किं 

आप दोनों में कोई भी एक मूर्ति प्रश्‍न करना आरम्भ कर दीजिए तो जल्दी से इस प्रसंग का 
निपटारा हो जावेगा । आचार्यजी का वचन सुनकर महाज्ञानी महात्मा बोले कि अपना /” 
संदेह मिटाने के लिए प्रधान-प्रधान कुछ श्रुति वाक्यों का भाव मैं पूछता हू उसको आप कृपा 
करके स्पष्ट करके समझा दीजिए। यह तो मैं महान्‌ मुम्क्षु महात्मा ओंकार दासजी के 
अनुग्रह से तथा आपके वचनामृत दारा अच्छी तरह से समक ही गया हूँ कि तीनों तत्व नित्य 
हैं। आदि सृष्टि में भी जीव था और माया की उपाधि मिटने पर सुक्तावस्था में भी जीव 
जीव ही रहता है । जब कि :-- 

“प्रकृति पुरुषं चापि विद्ध्यनादी उभावपि ॥ 

अजो नित्यः सास्वतोऽयं पुराणो 

उत्तमः पुरुष स्त्वन्यः परमात्मेत्युदाह्ृतः ॥ इत्यादि 

खुद भगवान के श्रीसुख वचनों में यह स्पष्ट आया है कि जीव तत्व अनादि है और नित्य 

द शाक्त हर । तो फिर इस बात को किस तरह मान सकते हैं कि बीच में जीव पैदा हुआ 
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है और आखिर में जीवत्व का नाश हो जाता है। किसी तरह से भी परमात्मा का जीव 
होना और वाकय ज्ञान के द्वारा जीवत्व से छुटकारा पाना यह वात जमही नही रही हे । 


परमात्मा के जीव होने में और वाक्य ज्ञान के दारा जीवत्व से छुटकारा पाने मे जितने प्रमाण 
और युक्तियाँ हैं ये बिलकुल असंगत हैं। 


क्योकि सदा सुख स्वरूप भगवान अनेक कूकर शूकरादिक जीव बनकर अनेक प्रकार का 
दुख भोगे यह कभी हो ही नहों सकता । जिनके स्मरण से माया वन्धन से छटकर चेतन 
मुक्ति को पाता है, जितके नाम स्मरण से राखो कोस दूर माया भागती है उस सर्व-शक्ति- 


मान परमात्मा को जबरदस्ती माया जीव बनाकर अनेक प्रकार फा दुःख भोगावे यह सर्वथा 
असम्भब है । 


जिसके ध्यान स्मरण मात्र से अनेक प्रकार का भ्रम दूर होता है। वह सर्वज्ञ सर्वेश्वर 
परमात्मा माया के अम में पड़्कर जीव बन जावं और परवश में पडकर जन्म-मरण चक्र को 
सहे और परवश नरकादिक दुःखों को भोगे यह भी किसी तरह संगत नही है। हॉ शास्त्रों 


के जरिये यह सुनने में आता हे कि भगवान भी लीला करने के लिए कितनी बार प्राकृत जीवों 
के समान शरीर धारण किये और दूसरों के पुत्र कहाये । 


जसे बज में अवतार लेकर नन्दनन्दन बसुदेवनन्दन कहाये । श्री अवध में अवतार लेकर 
श्री कोशलुकुमार, कोशल्यानन्दन, श्री दशरथ राजकुमार आदि अनेक श्री नामों से प्रसिद्ध 


भवे । यद्यपि प्राकृत जीवों के समान ही रहते थे तो भी उनका परत्रह्मपना नहीं छिपा । 
माकृत जीवों के समान परवश गर्भवास का दुःख नही भोगे दोनों अवतारों में आकृत बालकों 
के समान नहीं जन्मे । 


निज आयुध भुज चारी 
चतुभुजं शंख गदार्यदायुधम्‌ 


इस प्रकार अनेक भूषण सस्त्रों से 


के युक्त मनोहर किशोरमूर्ति चतुर्भूज होकर दर्शन दिये। 


सकरपानुसार जितने दिन इस भूतळ पर साक्षात्‌ विराजे उतने दिन तक परवश होकर 
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उन्हें किसी प्रकार भी दुःस का सामना नही करना पडा । अन्तिम यात्रा भी उनकी प्राकृत 
जीवों के समान नहीं भई उसी श्रीविग्रह क साथ अन्तर्भ्यान हा गये। अवतार के प्रथम 
देवताओं ने स्तुति की अन्त समय में भी देवताथ ने आकर विनती को । अतः वह जरूर 
भगवान थे। आज भी उनके चरित्र गाकर लाखो जीव संसार सागर से पार होते है। 
उनके जितने चरित्र हैं सव अप्राकृत हैं । सारांश कहने का यह हुआ कि किसी भी प्रकार से 
परमात्मा का जीव होना और माया के परवश होकर अनेऊ प्रकार के दुःख भागना और वाक्य 
ज्ञान द्वारा माया से मुक्‍त होकर परमात्मा बनना यह असगत बात किमी तरह से हा ही नहीं 
सकती है। हाँ, शास्त्रों में ऐसे अनेक प्रकार के भ्रम कारक वचन आते है कि जो महात्मा 
आकारदास जी के समान संशय भ्रम रहित भगवत्कुपा पात्रों का सत्संग जिन लोगों को नहीं 
हुआ हे उन लोगो का श्रम में पड़जाना कोई बडी बात नही हे । जसे कि आज तक हम 
अम में पड़े हुए थे । 
इन महात्मा ऑकारदास जी का परमात्मा भला कर कि जिनके सत्सग से हमारी भी 
मति ठिकाने आई। आपकी सेवा मे दस-बीस श्रुति मन्त्रों को उपस्थित करता हू कृपा करके 
उनकी संगति लगा दीजिए । व्रह्म ज्ञानीजी का वचन सुनकर देशिक भगवान बोले कि आप 
लोग तो महान मुमुक्ष हे और भगवान के परम कृयापात्र हें और आपकी सभी संगति लगी | 
हुई हे बचनों से प्रतीत होता हे कि आप सव में बिलकुल सशय-श्रम नहीं हे । यह आप सव 
की कृपा है कि हमारा भी कुछ समय ब्रह्म विचार में लग रहा है । 
इस प्रकार देशिक भगवान का नम्रता भरा वचन सुनकर ब्रह्म ज्ञानीजी बोले कि आचार्य 
जी ! ये सब दिव्यशुण तो महात्मा ओंकार दासजी में हें । इमारा भी संशय भ्रम इन्हीं की 
कृपा से दूर भया है और श्रृतियों में जो संदेह है सो आप की कृपा कटाक्ष पर निर्भर है। 
इतना कह के ब्रह्म ज्ञानी महात्मा बोले कि :-- | 
“नचे खल्विदं ब्रह्म” 


इसका कया भाव है । आचार्यजी बोले कि इस श्रुति का भाव तो पहिले ही निवेदन कर 
चुका हैं और भी आप सुनना चाहते हैं तो श्रवण कीजिए । मैं आप को पहिले ही कह चुका 
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हूँ कि ईर, जीव, माया ये तीनों तत्व नित्य हैं और जहां भी जो कुछ भी दीखता है सभी 
जगह तीनों तत्व मौजूद हें । जो स्थूल तत्व हे वह माया है। उसके भीतर रहकर सुख 
दुःख जो भोगने वाला है बह जीव है, इन दोनों का जो नियमन करने वाला है बह जीव के 
भीतर अन्तर्यामी रूप से रहने वाले परमात्मा हैं बस इसी के अचुसार इस श्रुतिका अर्थ लगा 
लीजिए । ये सब जो कुछ नेत्रगोचर हो रहा हे इन सत्रों के अन्दर अन्तर्यामी रूप से परमात्मा 
विराजे हुए हैं। ये जो कुछ दृश्यमान जगत दीख रहा है ये सब ब्रक्ात्मक है याने इन हरेक 


चीजों के अन्दर अन्तर्यामी होकर भगवान विराजे हुए हैं। सारे ह्माण्ड में इन तीनो तत्वो 
के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है । 


सर्व खत्विद ब्रह्ग' यदि इसका अर्थ ऐसा करें कि जो कुछ दीखता है सब ब्रह्म ही है 
याने इसपर ही है इश्वर के सिवा दृश्यमान जगत में दूसरा कुछ है ही नही तो इससे शास्त्रों की 
संगति नहीं लगती । क्यों कि दृश्यमान जगत में जो नाशवान पदार्थ है वह ईश्वर हो ही नही 
सकता । नाशवान्‌ वस्तु को माया तत्व कहना पडेगा और इसके भीतर रहकर परवश दुःख 
तथा सुख को भोगने वाला भी ईश्यर नहीं है। क्यों कि खुद ईश्वर माया के परवश होकर 
दुःख-सुख भोगे यह बात बनती नहीं । माया ईश्वर के तावे में रहने घाली ईश्वर के पराधीन 


है, ईश्वर से सदा डरनेवाली बह जबरदस्तो सवेस्वतन्त्र, सर्वशक्तिमान, परमात्मा को दवाकर 
परवश बनाकर सकट भोगावे यह कमो सम्भव नहीं है । 


यदि कहें कि सब जीव बरहम ही बरह्म है याने भगवान ही भगवान हैं, लीला करके विपत्ति 
भोग रहे हैं तो इस बात को भी कोई नहीं मान सकता है। 
भारे घवडा रहा है, चिछा रहा है और कह रहा है कि बहुत जल्दी हमें खाने को दो नहीं 
तो मर जाऊँगा। उसको दूसरा मनुष्य खाने को न देकर कहे कि तुम परमात्मा हो, तुम 
लीला करके भूख भूख चिल्ला रहे हो यथार्थ में तुम्हे भूख नहीं लगी हे भूख से घबड़ाये हुए 
महुष्य को अन्न न देकर इस प्रकार कहनेवाले को कोई भी ज्ञानी नहीं कहेगा । किन्तु उल्टा 
निदयी वतायेगा । एक को हजे की विमारी भई हे और भयकर कष्ट भोग रहा है दूसरा कहे 
कि इसको कोई दुःख नहीं है। लीला फर रहा है। इस बात को सुनकर वैद्य डाक्टर 


क्योंकि एक मनुष्य भूख के 
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कहेंगे कि इस पागल को कान पकड कर हटाओ । यह मर रहा हे और यह लीला बता 
रहा है । 


इससे एक ईश्वर ही अनेक जीव होकर लीला करके दुःख-सुस भोग रहे हे इस प्रकार से 
अर्थ करने से किसी तरह से भी संगति नहों लगती है । क्पोकि यह अर्थ बिलकुल असंगत हे 
याने मिथ्या है। यदि ऐसा अर्थ करें कि प्रथम कुछ भी नही था, ईश्वर ही माया चक्र में 
पड़कर अनेक जीव बन गये तथा जगत रूप से हो गये हैं । माया की उपाधि में पडने से अनेक 
प्रकार के सुख दुख नरक स्वर्ग परवश भोग रहे हैं। वाकय ज्ञान से व्यवहार दशा मिटने पर 
परमार्थ दशा में फिर ईश्वर हो जायंगे। ओर यह श्रुति परमार्थ दश्षा को ध्यान से कह 
रही है कि :-- 

“सर्वे खल्विदं ब्रह्म” 

याने व्यवहार दशा में भले ही जीव जगत दीख रहा है किन्तु वास्तव में परमार्थतः एक 

ब्रह्म के सिवा दूसरा कुछ है ही नहीं याने सव ईस्रर ही ईश्वर हे। आचार्य जी कहते हैं कि 


यदि इस श्रुति का इस तरह पूर्वोक्त अर्थ करें तो किसो तरह यह अर्थ सिद्ध नहीं होता क्योंकि 
भगवान का श्री सुख वचन है कि 


“प्रकृति पुरुषः चापि बिद्धघनादी उभावपि” । 

याने माया और जीव ये दोनों अनादि हें । फिर भगवान कहते हें कि-- 

“अजो नित्यः शाञ्तोऽयं पुराणो”-इत्यादि याने जीव तत्व नित्य है, शास्वत है और 
सृष्टि के आदि में जव भगवान का संकल्प है— 

“आत्माना जीवेन अनुप्रविश्य नाम रूपे व्याकरवाणि” 

याने जीव के अन्तर्यामी होकर शरीर प्रदान करके जीवों का नाम रूप जाहिर करू ।, इस 
प्रकार सृष्टि के आदि में भी जब जीवों का वर्णन है और खुद भगवान का श्रीप्ठुख वचन है 
कि माया और जीव अनादि हैं । और 


श्रीमते रामानुजाय नम, २३१ 
“उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्यु उदाहृतः । 
यो लोकत्रयमाविश्य बिभर्त्यव्यय ईश्वरः ॥” 
“यस्मातक्षरमतीतो ऽहमक्षरादपिचोत्तमः । 
अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोतमः ॥ 


आचार्य जी कहते हैं कि ! जब खुद भगवान श्री झुख से आज्ञा करते हैं किधर माने 
बद्ध, अक्षर माने मुक्त--इन दो प्रकार के जीवों से परमात्मा अलग हैं। उनका नाम उत्तम 
पुरुष है। वेदादि शास्त्रों में परमात्मा शब्द से वह कहे जाते हैं। वही प्रकृति पुरुपात्मक 
जो तीन लोक है उसमें प्रवेश करके खुद निर्विकार रहते हुए, इसका धारण, पोपण-पालन 
करते हैं। वह मैं ही हूँ। लोक और वेद में पुरुषोत्तम शब्द से कहाने वाला दोनों प्रकार 
के जीवों से एथक हमको समो । सृष्टि के आदि में भी जीव तत्व का अस्तित्व आता है और 
खुद भगवान अपने श्रीमुख से प्रकृति और पुरुप, याने माया और जीव को नित्य बताते है 
और अनादि कहते हैं तथा परमात्मा को दोनों प्रकार के जीवों से न्यारा बताते हैं और शुक्त 
दशा के श्रुतियों में भी इश्वर से पथक मुक्त जीवों का वर्णन आ रहा है जेसा कि पोछे भी 
कह चुका हूं । 

“तद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः” 


और श्री शवरीजी का माया उपाधि से छूटकर परमपद जाने का जब प्रसंग आता है तो 
यह नहीं आता कि व्यवहार दशा के जीवत्व से छूटकर भगवान हो गई । किन्तु ऐसा आता 
है कि -- 
“गमिष्याम्यक्षयान लोकान्‌ त्वत्मसादादरिंदम” 
याने शवरीजी कहतीं हैं कि हे रघुनाथजी ! आपके प्रसाद से याने आपके अनुग्रह से मैं 
परमधाम को जाउँगी । इसके वाद आता है कि !--- 


“यत्र ते सुकृतात्मानो विहरन्ति महर्षयः 
तत्पुण्यं इावरीस्थानं जगामेत्यादि---” 
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इसका भाव यह भया कि जिस परमधाम में श्री शवरीजी के पुरुवर्य महपि लोग परमात्मा 
के माथ अनेक क्रीड़ा-सुख का अनुभव करते थे माया से परे आपागमन से रहित उसी दिब्य 
धाम को श्री शबरीजी गई । तो जव उतने उच्चकोटि के ज्ञान वाली श्रो अवरीजी के बाबत 
यह प्रसग नही आया कि व्यवहार दशा से छूटकर परमार्थ दजा मे परमात्मा हो गई तो 
( सर्व खल्यिद बरह्म ) इस श्रुति का पूर्वोक्त अर्थ अच्छी तरह शास्त्रा को जानने वाला कोई 
समझदार पुरुप कसे मान सकता हे । 


और श्री जटायुजी के प्रसंग में भी भगवान के समान शरीर पाकर भगवान श्रीरामजी से 
अविचल भक्ति का वरदान मांगकर परमधाम में गये ऐसा ही वर्णन आता है। तो जब कि 
श्री जटायुजी फे ममान परमात्मा के परम प्यारे भक्त का भी माया उपाधि से छुट जाने पर 
जीवत्र से छूटकर परमात्मा हो जाना ये नही आता हे | तो फिर उनसे बढ़कर कौन ऐसा 
ज्ञानी होगा जा जीवत्व से छूटकर परमात्मा हो जावेगा । इन प्रसंगा को पीछे कह चका हूँ 
अतः विशेष बढ़ाना ठीक नही है । र 


इन प्रसंग से परमात्मा का व्वयहार दशा मे जीव और जगत रूप से हो जाना तथा 
परमार्थ दशा में जीवत्व मिटकर फिर ईश्यर हो जाना । इस प्रकार जो उन्मादियो के समान 
खोंच खांचकर श्रुतियों का अर्थ करना हे सो बिल्कुल वेदिक सिद्धान्त के खिलाफ हे । इससे 
( सर्वं खल्विदं ब्रह्म) इसका बेदिक सिद्धान्त के अनुसार यही यथार्थ अर्थ हे कि जो कुछ 
स्थूळ तत्व दीख रहा है यह सब माया हे याने प्रकृति का स्वरूप है। इसके अन्दर रहके 
सुख दुःख भोगने वाले जो हैं वे जीव हे और इन दोनो तसं के अन्दर रह करके इन दोनों 
का नियमन करते वाला इन दोनो से प्रथक्‌ सर्वशक्तिमान परमात्मा है। इस इञ्यमान जगत 
में इन तीन तत्वो के अतिरिक्त और कोई वस्तु नहीं है। 


भ्रम रहित तो यही अर्थ है और इसी अथ को करने से अच्छी तरह से पूर्व पर की संगति 
मिलती है। देशिक भगवान के सुख से इस श्रुति का ऐसा अम रहित अर्थ सुनकर गङ्गद हो 
आंत्र. लेकर ब्रह्म ज्ञानी महात्मा बोले कि आचार्यजी महाराज ! हमें भी यही अर्थ यथार्थ जच 
भगवान के माया का प्रावल्य क्‍या कहें कहां तक कहें जो लोग ये अर्थ कर बेठते 


जेट 


= 
र्हा ह | 
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३ कि यह सब परमात्मा ही हैं परमात्मा के सिवा जगत में दूसरा कुछ हे ही नही ; उन लोगों 
को यह क्यों नहीं इता है कि नाशवान जगत, इसपर केसे हो सकता है ओर परवश दुः 
सुखों को भोगने वाला जीव भी परमात्मा कैसे हो सकता है। प्रकृति पुरुप और परमात्मा 
थे तीनों हरेक जगह रहते हैं। चाटी से लेकर ब्रह्मा तक, अणु से लेकर सुमेरू तक और 
पाताल से लेकर अक्ष लोक तक अग्र कि सर्बत्र ही तीनों तत्व ओत प्रोत है और हरेक जगह 
इश्वर, जीव, माया ये तीनों तत्व मौजूद हैं। शाख कहता है कि तीनों तत्व अनादि है और 
नित्य हैं । तो किसी श्रुति का भी ये किस तरद अर्थ किया जा सकता है कि सब ईश्‍वर 
ही इश्वर हैं इब्वर के अतिरिक्त और वस्तु कुछ है ही नहीं । 


इससे आप ने जो अभी भ्रम रहित अथे किया है इसो अर्थ से संगति ठीक लगती है। 
जेते इस श्रुति का अर्थ कपया किए बैसे [ अहं बरह्ास्मि ] इस श्रुति का भी अर्थ कृपा करके 
सममा दीजिए । उनका वचन सुनकर देशिक भगवान बोले कि आपको स्मरण न होगा इस 
श्रुति का अर्थ तो इम पहिले ही कर आये हैं । अच्छा फिर भी श्रवण करिए । 


सारा ब्रह्माण्ड प्रकृति पुरुषात्मक दै । स्थूल तत्व माया है। अपने अपने कमी के अनुसार 
परवश दुः सुख भोगने वाला जीव तत्व हे और इन जीवों के कर्मानुसार नियमन करने वाले 
परमात्मा हैं। वह हर-एक जीवों के अन्तर्यामी होकर साक्षी रूप से सदा विराजते हैं । व्यव- 
हार दशा में या परमाथ दशा में सदा सुखमय सबे शक्तिमान परमातमा परवश सुख दुःख 
भोगने वाला जीव होते ही नहीं हें | अनादि से भगवहिस्ठुख होकर भाया चक्र में फॅसकर 
अपने कमो के अनुसार परवश अनेक सकरों को भोगने वाला महा अपराधी जीव व्यवहार 
दशा मे या परमार्थ दक्षा में याने बद्धावस्था में या पुक्तावस्था में, किसी हालत में कभी भी 
परमात्मा बन नहीं सकता है । सदा से जीव जीव ही है और जीव ही रहता हे और सदा से 
परमात्मा परमात्मा ही हैं और इर एक हालत में परमात्मा परमात्मा ही रहते हें। 


अपने अपराधों को कबूल करके परमात्मा के शरण होकर, भगवान की कृपा का भरोसा 
एउता हुआ स्वरूप विरुद्ध वस्तुओं के त्याग पूवक, भगवान की उपासना करता हुआ जो जीव 


रहता है उसको कृपा सागर भगवान माया बन्धन से छुटकारा देकर माया से परे अपने दिव्य 
३० 
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धाम में पहुँचाकर कोस्तुभ और श्री जी के बिना जगत का सृष्टि, स्थिति, संहार का अधिकार 
रहित अपने समान रूप देकर सव दुःसा से रहित हो करके सदा श्री लक्ष्मणजी के समान 
सेवा का भागी आवागमन से रहित मुक्त बना देते हे । जसे श्री शवरीजी को श्री जटायुजी 
को घना दिये । 


'अहं ब्रह्मास्मि’ 
इसका भाव यह भया कि “अहं ब्रह्मात्मकोस्मि' अहं शब्द वाची जो मैं जीव सो व्रह्मात्मक 
हूँ, ब्रह्म जो परमात्मा-सो हमारे आत्मा के अन्दर अन्तर्यामी होकर विराजते हे और हमारे 
कर्मी के अनुसार हमारा नियमन करते हैं म सढा उनके अधीन इं । बस ! इस श्रुति का 
वदिक सिद्धान्त के अनुसार यही यथार्थ अर्थ है । 
श्रुति का अर्थ सुनकर प्रसन्न होय ब्रह्मज्ञानी महात्मा बोले कि इस श्रुति का भी बहुत 
सुन्दर अर्थ भया भगवान ने गीता में इरी अर्थ की पुष्टि की हे जसे :-- 


ईश्वरः सर्वं भूतानां ह॒ईशेड्जुन तिछति। 
श्रामयन्‌ सर्व भूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
उपनिपदों ने भी इसी अर्थ की पुष्टि की है जसे :-- 
'यः आत्मनितिएन्‌ आत्मानं नियमयति यमात्मान वेद्‌ । 


इसका भाव यह भया कि अन्तर्यामि होकर सव जीवों के भीतर परमात्मा विराजमान 
होकर आत्मा के कमो के अनुसार सबों का नियमन करते हे । 


अब कृपा कर “तत्वमसि” इस श्रुति का अर्थ समझा दीजिए । देशिक भगवान बोले कि 
“अह ब्रह्मास्मि” के समान ही इस श्रुति का भी अर्थ है । “ल्वंतदअसि” ““तदात्मकोसीतयर्थः” 
स्वेत केतु नामक एक जिज्ञासु था । उसने अपने शुरु से पूछा कि मैं कौन हुँ सो बताइए । 
शुरु भगवान ने उत्तर दिया कि “तक्तमसि” “तं तत्‌ आसि' “तदात्मकोसीत्यर्थः” याने तं 
शब्द बाची जो तुम जीव हो और तत्‌ शब्द वाची जो परमात्मा हैं वह तुम्हारे भीतर अन्त- 


~ 


श्रीसते रामाचुजाय नम” 


यामी रूप से सदा विराजते हैं और तुम्हारे कमौ के अनुसार तुम्हारा नियमन करते हुए 


हरेक प्रकार से तुम्हारा संरक्षण करते हैं। तुम उनके सदा परवश रहने बाले हो वह संदा 
स्वतन्त्र है. जेसे-- 


परवरा जीव खबश भगवन्ता । 
जीव अनेक एक श्री कन्ता ॥ 


खुलासा इस श्रुति का यह भाव भया कि हे श्वेतकेतु! कृपा मूर्ति परमात्मा तुम्हारे 
आत्मा के भीतर सदा अन्तर्यामी रूप से बिराज कर रहते हैं। उनके तुम सदा परतत्र हो । 
उनसे विम्मुख होने के कारण तुम माया बन्धत में पडे हुए हो । उनके शरण होवोगे याने 
उनकी कृपा का अवलम्त्र पकडते हुए उनकी उपासना करोगे तो उनके अनुग्रह से माया घन्धन 
से छुटकारा पाकर मुक्त कहा कर परमपद में जाकर सदा के लिए सुखी हो जाओगे। जी 


तुम्हारे अन्तर्यामी होकर विराजते हैं उस प्यारे परमात्मा के अनुग्रह के बिना दुरत्यया माया 
से किसी प्रकार भी यह जीव छुटकारा नहीं पा सकता है। 


इससे आस्य को छोडकर, अहकार ममकार रहित होकर कैंकर्य भावना से सदा उनकी 
उपासना करो । आचायेजी कहते हैं कि इस श्रुति का बैदिक सिद्धान्त के अनुसार यही 
यथार्थ अर्थ दै । इतना सुनकर प्रसन्न होकर अक्षक्ञानी महात्मा बोले कि अब कृपा करके 
'सोहमस्मि' इस वाक्य का अर्थ सममाइए । आचार्यजी कहते हैं कि 'अह अक्षास्मि' इस 
श्रुति का जो अर्थ है वही अर्थ 'सोहमस्मि' इस भुत्ति का भी है याने परमात्मा हमारे अन्त- 
यामी हो करके रहते हे । जेसे एक वाक्य है “गगायांघोषः” पद के अनुसार तो यही अर्थ 
दीखता है कि गगा के भीतर अहीर का मकान है । परन्तु अच्छी तरह विचारने से यह 
निश्चय किया जाता है कि गंगा में किसो तरह भी अहीर का मकान नही हो सकता है ) 
अतः इस वाक्य का तटस्थ उक्षणा पण्डित लोग किया करते हैं । “गंगायाः तटे घोषः इत्यर्थः” 
याने गंगा के किनारे पर अहीर का मकान है। जैसे इस तरह इसका अर्थ करने से संगति 
लगती है, इस को पण्डित लोग जानते हैं । उसी प्रकार “अह ब्रह्मास्मि” “सब खल्तिदं 
नसत “तमसि” “सोहमस्मि? “अयमात्मा ब्रह” “जीयो ब्रह्म” इन श्रुति वाक्यो का एक 
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चार ऊपरी अर्थ तो यही जान पड़ता हे कि जो कुछ है सो बरह्म ही ब्रह्म है। जगत्‌ तल भी 
परमात्मा ही है। जीव तत्व भी परमात्मा ही है। परमात्मा के सिवा और कुछ कहीं 
नहीं हे । 


परन्तु सक्ष्म विचार से जब देखा जाता हे तो ( गगायां घोपः ) इस पद के समान इन 
थुति वाक्यों का इस तरह से अथ करने से श्रति सिद्धान्त की संगति लगती नहीं है । क्यों 
कि जव हरेक उपनिपद वाक्यों को लेकर और लोक की परिस्थिति से मिलान करके इस अथ 
का मिलान करने लगते हें तो किसी प्रकार भी इम अथ को संगति बठती नहीं। आकाश 
में जब फूल होता ही नही है तो उसके रंग के लिये कोई क्या निर्णय कर सकता है। उसी 
तरह लोक और वेद से जगत में और जीव मे किसी प्रकार एक भी परमात्मा का लक्षण 
मिलता ही नहीं हैं। तो समझदार पुरुप इस चात को किस तरह कबूल कर सकता हे कि 
जीव ब्रह्म है । 
सृष्टि के आदि मे भी जीव तत्त का वर्णन आता है और हरेक जीवों को उनके कर्मा के 
आधीन भिन्न भिन्न शरीर मिलने का प्रसंग वर्णन आता है। जसे कि छान्दोग्योपनिपदू 
में आता है कि-- 
“थे रमणीयाचरणास्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌ । 
ये कपूयाचरणा इुरात्मानो ते श्‍वान योनिं शूकर योनिमापये रन्‌ । 
इसका अर्थ ये भया कि जो जीव अच्छे आचरण वाले थे उनको अच्छी योनि ग्राप्त भई 
और जो खराब आचरण करने वाले दुरात्मा लोग थे उनको कृत्ते अर आदि पञुआं की योनि 
प्राप्त भई । सृष्टि के आदि में जब भगवान ने बह्मा को उत्पन्न किया तो उनको आज्ञा 
दिया कि-- 
प्रजाः स्वज यथा पूवं याश्रमय्यनुशेरते । 


हे ब्रक्षा जी ! महाप्रलय होते समय अपने-अपने क्षम कर्म वासनाओं फो लेकर जो जीव 
गण हमारे में सोये हुए हैं याने बिना कण कलेवर को पडे हुए हें उनके परव बासनाओं के 
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अनुसार उनकी सृष्टि करिये याने जिन-जिन जीवों का जेसा-जेसा शरीर पाने योग्य कर्म है । 
उसी के अनुसार पूर्व सृष्टि के समान हमारी दी हुई शक्ति से शरीर प्रदान कीजिए । 


इन प्रसगों से यही सिद्ध होता है कि प्रलय के अन्त में भी जीव जीव ही रहा । आदि 
सृष्टि में भी अपने-अपने कमी के अनुसार ही जीवों ने अपना-अपना शरीर पाया। माया 
से छूटने पर युक्तावस्था में भी जीव जीव ही रहता है। खुद परवश होकर सर्वशक्तिमान्‌ 
परमात्मा कभी दुःख भोग ही नहीं सकते हैं। उनके अधिकार में रहने बाली माया की 
इतनी ताकत नहीं हैं कि सवे शक्तिमान सर्वज्ञ परत्रक्ष परमात्मा को अशक्त और अज्ञजीव 
बनाकर परवश दुःख भोगा सके तो जब किसी तरह भी परमात्मा का जीव होना सावित 
दी नहीं होता है तो किस तरह कह सकते हैं कि परमात्मा के सिवा ब्रह्माण्ड में दूसरा छुछ 
है ही नहीं। जब कि वेद शाख्रों के द्वारा माया तत्व और जीव तत ये दोनों हरेक 


अवस्था में नित्य याने नाश रहित साबित होते हैं। जैसे श्री भगवान का श्रीमुख वचन 
है कि-- 


प्रकृति पुरुषं चापि विध्ठ्यानादी उभावपि 
अजो नित्यः शाश्वतोयं पुराणो इत्यादि 
अजामेकां लोहित शुक्र बणो' इत्यादि 


इन सव युति वाक्यों के प्रमाणो से यही निश्चय होता है कि सभी दशा में सभी काल 
में माया तत्व और जीव तत्व का अस्तित्व वना ही रहता है। इसके सिवा सृष्टि का विधान 
और शास्त्रों की सगति किसी भी प्रकार कोई लगा ही नहीं सकवा है । इससे प्रकृति पुरुषात्मक 
जो गो है उसमें अन्तर्यामी रूप से विराजकर परमात्मो सबका नियमन करते हैं यही अर्थ 
यथाथ है। 


“अयमात्मा भह्म-- “जीवो ब्रह्म” 
क. इन श्रुतियों का भी अयमात्मा शरेझ्ात्मकः---जीवो अक्षात्मक याने इस आत्मा के इस जीव 
अन्दर अन्वर्यामी रूप से परमात्मा विराजते हैं। इन जीवों के कर्मो' के अनुसार इन सबं 
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फा नियमन किया करते हैं। वेदिक सिद्धान्त के अनुसार इन श्रुतियों का ऐसा ही अर्थ वोधा 
यन आदि महर्पियो ने किया है। जेते कि-- 
अन्तस्थः सवं भूतानां महा योगेश्वरो हरिः । 
इसका बही अर्थ है जो पहिले कह आये हैं । 
ध्रह्म वेदं सर्वस---' आत्मेवेढः सर्वम्‌ 

इन दोनों श्रुति चाक्यों का भी ( सर्वे खस्विद बरह्म ) इस पूर्वोक्त श्रुति के अर्थ के समान 

ही भावार्थ समझ लेना चाहिए | 


“हद दृश्यमान सर्व ब्रह्म एव” याने '्रह्मात्मक मेव” थे जो कुछ सामने दीख रहा है ये सब 
ब्रह्मात्मक हैं याने जो प्रकृति पुरुप मय जगत है इसके भीतर अन्तर्यामी रूप से विराजकर 
परमात्मा इन सपों के कर्मो' के अनुसार नियमन करते हैं । 


“ड्द २-2 99 
इदं सव आत्मा एव 
ये जो सब जगत दीख रहा है ये सव आत्मा ही है याने उत्तम पुरुप कहानेवाला जो पर- 
मात्मा हैं सो इन सवों में प्रवेश करके इन सबों का धारण पोषण करते हे | जैसे गीता मे भग- 
घान का श्री सुख वचन है कि-- 
उत्तमः पुरुषस्वन्यः परमात्मेत्युदाह्मतः । 
यो लोकत्रयमाविश्य विभत्यव्ययईशवरः ॥ 
हे अजुन | इन जीवों से उत्तम पुरुष भिन्न ही हैं। लोक वेद मे वह परमात्मा शब्द से 


प्रसिद्ध हैं। वही तीन लोक में प्रवेश करके धारण पोपण करते हैं। भगवान के इस श्रीमुख 
वचन के अनुसार पूर्वोक्त श्रुतियों का सवके अन्तर्यामी होकर भगवान का नियमन करने में ही 


तात्पय हे । 
“एकोऽहं बहुस्याम्‌” 


चा 
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इस श्रुति का यह भाव है कि सृष्टि के आदि में भगवान संकल्प करते हैं. कि जब जीवों 
को कर्मों के अनुसार इन सबों को शरीर प्रदान करके इनके नाम रूप क! विभाग करू । तो 
अन्तर्यामी रूप से अनेक होकर इनके कर्मानुसार इनका नियमन करने के लिए सदा हुनके अन्दर 
विराजमान होकर एँ। वैदिक सिद्धान्त के अचुसार यही यथार्थ अर्थ है। इसका यह अथ 
नहीं है कि मैं अज्ञानी होकर माया के परवश रहनेवाले अनेक जीव होकर अनेक प्रकार के संकट 
भोग । क्योंकि इस वाक्य की संगति किसी तरह से भी लगती नहीं है.) 


“एकोवा ऽद्वितीयम्‌” 


इस श्रुति का ऐसा अर्थ जानिए कि रामदासजी नुर्सिहदासजी से कहते कि श्री साकेत नगर 
में राममिश्र शास्त्री अद्वितीय एक ही विद्वान्‌ हैं। रामदासजी के बचन भें राममिथ शास्त्री 
जी के बाबत “अद्वितीय” और “एक” दोनो शब्द आये इए हैं। इसका अर्थ यह नहीं हो 
सकता है कि राममिश्र शास्त्री जी के सिवा और कोई विद्वान नही हे। किन्तु उनके कहने 
का ताये यही है कि प्रबल विद्वान वद्दी हैं। उसी प्रकार (एक मेवा ऽद्वितीयम्‌ ) इस श्रुति 
का अर्थ समझना चाहिए कि ब्रह्माण्ड मण्डल में अद्वितीय एक अहम दी हैं याने उनके समान 
प्रपर स्वतन्त्र सवेशक्तिमान दूसरा कोई तत्व नहीं है। इससे यह मतलव नहीं हुआ कि 
जगत में कोई तद्भिन्न तत्व नहीं है। जीव तत्व और माया तत्व है परन्तु प्रबल तत्व एक 


परमात्मा ही दै जीव तथा माया उनके ताबे में है। इस अर्थ से यथार्थ इसकी संगति लगती 
है और यह जो श्रुति है कि-- 


सत्योः समत्युमाझोति यः स नानेव पश्यति । 


इसका उपर से अथ तो ऐसा ही दीखता है कि जो नाना के समान याने एक महा के सिवा 
जो दूसरा कुछ देखता है वह मृत्यु को प्राप्त होता है याने उसका ससार चक्र से छूटना मुश्किल 
है | परन्तु ऐसा अथे करने से पूर्व पर की संगति नहों मिलती है क्योकि जब तीनों तत्वों से 
सब्र सदा बहोण्ड-मण्डल भरपूर हे और तीनों तत्व वेदादि शास्त्रों के द्वारा अनादि और 
अनेक, नित्य और शाश्‍वत कमी स्थूळ कभी सक्ष्म रूप से सदा त्रिकाल बरती साबित है तो यह 
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केसे अर्थ सिद्ध हो सकता है कि एक ब्रह्म के सिवा अक्माण्ड में कुछ हे ही नहीं । हाँ ! झरुधुओं 
का यह कतेन्य हो सकता है कि जेते हडी के फोटो उतारने का जो यन्त्र है वह सिर्फ हड्डी का 
ही फोटो उतार लेता है। शरीर में अनेक चीजें हैं परन्तु उस यन्त्र को सिवा हड्डी के और 
कुछ दीखता ही नहीं है। इतना साफ हड्डी का फोटो वह यन्त्र उतार लेता है कि उस फोटो 
फे देखने वाले चकित हो जाते हैं । 


उसी प्रकार सच्चे मुपुक्षुओं को अपना हृदय वनाकर रहना चाहिये। तीनों तत्व मिलकर 
जगत की रचना है परन्तु भगवत्तत्व देखने का इतना अभ्यास करना चाहिये कि हरेक जगह 
तीनों तत्व रहते हुए भी अन्तर्यामी रूप से दोनों के भीतर विराजमान जो किरीट मुकुट 
पीताम्बर धारी किशोरावस्था सम्पन्न भगवान श्री इयामसुन्दर हैं सवत्र उन्हीं-उन्हीं की 
मांकी देखे । जैसे किसी का वचन हे कि “जित देखो तित श्याम मयी है” जेसे महात्मा 
श्री प्रहादजी का हृदय हो गया था। हरेक जगह माया तत्प, जीवतत्व, ईउग्रर तत्व रहते 
भी उनका दोनों तत्वो के तरफ ध्यान न जमकर केवल ईश्वर तत्व के ही तरफ ध्यान रहता 
था । इसीसे वे कहा करते थे कि “हम में तुम में खड्ग खम्भ में घट-घट व्याप्यो राम” । 

हस तरह का अभ्यासी मुमुक्षु यदि यह कहे कि ब्रह्माण्ड में हमें और कुछ न दीखकर सर्वत्र 
हमारा प्यारा श्री रघुवश्च दुलारा ही नजर आता है तो इसको अवश्य मान सकते हैं। परन्तु 
इस बात में भी यह नही कह सकते हैं कि म्रह्माण्ड मण्डल में दूसरा तत्र है ही नहीं । परन्तु 
पूर्वोक्त यन्त्र के समान उस मुमुक्षु के अभ्यास का यह गुण है कि और तत्व होता हुआ भी 
उसकी दृष्टि में सदा सर्वत्र प्यारे परब्रह्म की ही झाकी हुआ करती ह । 


इस पूर्वोक्त तरीके के अनुसार पूर्वोक्त श्रुति का यदि ऐसा अर्थे किया जाय कि भले ही 
त्रिकालवर्ती संसार में अनेक तत्व हैं परन्तु मुमुक्ष उन सों का धारक पोषक निर्वाहक जो 
इद्र तत्व है उसका ध्यान स्मरण छोडकर इतर तत्वों में ही मन को रमा रखेगा उसका संसार 
चक्र से छुटना मुश्किल है । तो यह अर्थ संगत हे । - 


“द्वितीया हैं भयं भवति” 


श्रीमते रामानुजाय नम २४९ 

इस श्रुति का श्रुति सिद्धान्त को भली-मांति नहीं समने वाले कोई-कोई विद्वान ऐसा 
अर्थ करते हैं कि जगत भें अक्ष तत्व के सिवा जो दूसरे तत्र का निरुपण करता ह उसको 
संसार चक्र का भय वना ही रहता है। परन्तु इस प्रकार के अर्थ करने से यथार्थ रूप 
से पूर्वे पर की संगति नहीं मिलती है। क्योंकि जब प्रत्येक जगह जीव, माया और 
ईश्वर ये तीनों तत्व मौजूद हैं और शास्त्रों के द्वारा तीनों तत्व अनादि सिद्ध है शास्त्र 
वेत्त तीनों तरो का अनादि से निरुपण करते चले आ रहे हैं तो यह कैसे सिद्ध हो सकता 
हे कि पूर्वोक्त अर्थ शास्र सम्मत हैं। इससे इस श्रुति का यह अर्थ समझना चाहिए कि यद्यपि 
सारे ब्रह्माण्ड मण्डल में तोनो तत्व ओत-प्रोत हैं तो भी मुमुक्षुओ कों चाहिए कि अपने आत्मा 
के कल्याण के लिए प्यारे परमात्मा के ही शरण होकर रहेँ, उन्हीं का उपासना कर, उन्हीं फे 
दिन्य सगल विग्रह के दशेनों की इच्छा करं जेसे श्रृतियो' में कहा हे कि ;-- 


“त्वमेव विदित्वा अति मृत्युमेति नान्यः पन्था अयनाय विद्यते” 


उसी परमात्मा को भली भाँति जानकर उनके शरण होकर स्वरुपानुरूप उनका भजन, 
कीर्चन, स्मरण, ध्यान, बन्दन, पूजन आदि करके ही च्ल ससार बन्धन से छूट सकता है । 


परमात्मा की शरणागति उपासना के सिवा यदि अन्य मार्ग को पकड़ेगा तो किसी तरह भी 
इसका कल्याण न होगा । 


उनके सिवा दूसरे की उपासना करेगा तो उसको ससार चक्र से भय घना ही रहेगा । 
इसका ऐसा ही अर्थ समझना चाहिए | 


मक्षज्ञानी महात्मा गद्रद्‌ होकर आचार्य जी से प्राथना करते हैं कि श्रीमङ्ागवत छठचाँ 
अध्याय पाचवाँ श्लोक में आता है कि-- 


“घटे भिन्ने यथाऽकाशः आकाशाः स्याद्यथा पुरा । 
एवं देहे सृते जीवो ब्रह्म संपयते पुनः” ॥ 


ऽलोक ११ वॉ 
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“अहं ब्रह्म परंधाम ब्रह्माहं परमंपदम्‌ । 
एवं समीक्षन्नात्मानमात्मन्याघाय निप्कले” ॥ 


ये दोनों इलोक श्री सुकदेव शुनि ने राजा परीक्षित जी से कहे हे । इसका भाव ऐसा 
अतीत हो रहा है कि घड़ा फूट जाने पर जेसे घडे का आकाश महाकाश में मिल जाता है 
उसी प्रकार देह के मर जाने पर जीव ब्रह्म हो जाता है । 


सुकदेव जी कहते हैं कि हे राजन्‌! में बरह्म हं “इस बात को तुम अनुसन्धान करो | 
इन बचनों से तो ऐसा मालूम होता है कि इस शरीर के छूट जाने पर जीव ब्रह्म दो जाता 
है । इन बातो को किस तरह से सगति लगानी चाहिए सो कृपा करके समझा दीजिए । 

आचार्यजी बोले कि जसा आप अर्थ कहे वेसा प्रतीत भले ही होता हो परन्तु वास्तव में 
उसका ऐसा भाव नहीं है ; वहाँ की संगति के अनुसार जिस तरद इन बचनों का अर्थ है 
सो मैं स्पष्ट वर्णन करता हूँ आप ध्यान देकर श्रवण करिये । 

मुनि जी कहते हैं कि हे राजन्‌ ! आपको काटने के लिए जा आने वाला सर्प हे उससे 
आप बिलकुल डरिये मत। अव तो आज आपका सातवाँ दिन है । आपके इस प्राकृत 
शरीर के छूट जाने का भी घड़ी आध घड़ी का ही समय है। अव तो थोड़ी ही देर में ड़ 
आपको प्यारे परमात्मा की प्राप्ति होने वाली है। आप सरीखे भगवत्कृपा पात्र मम्मे 
महात्माओं के लिए शास्रों का निर्णय है कि घड़ा फूट जाने पर जेसे घड़े का आकाश महा- 
काश को प्राप्त हो जाता हे उसी प्रकार भगवत्कृपा पात्र आप सरश मुमुक्षुओं को इस प्राकृत 
शरीर के छूट जाने के बाद अवश्य प्यारे परमात्मा की प्राप्ति दो जाती है। इससे आप अपने 
को ऐसा अनुसन्धान करिए कि मैं परमात्मा के रहने का श्रेष्ठ स्थान हूं। अक्ात्मक हैं याने 
मेरे आत्मा के भीतर अन्तर्यामी रूप से भगवान विराजते हैं। इस प्रकार परमात्मा को अपने 
आत्मा के भीतर अनुसन्धान करिये । 

“एवमात्मानमात्मस्थमात्मनेवासृशा प्रभो । 


बुद्धयाचुमान गभिण्या वासुद्ेवानुचिन्तया” ॥ 
स्छोक ६ चीँ 


श्रीसतै रामातुजाय नम १४३ 


सदा धासुदेव फा चिन्तन करने वाली जो आपकी घुद्धि है उससे अपने आत्मा फे 
भीतर अन्तर्यामी रूप से विराजे इए प्यारे परमात्मा का ध्यान करिये। इस प्रकार परमात्मा 
फे ध्यान में गादृतर अपना मन आप लगा दंगे तो सर्प के काटने का दुःख बिलकुल आपको 
मालूम ही नहीं पड़ेगा । जिसको भगवान के ध्यान की समाधि लगाने का हद्द से ज्यादा 
अस्यास हो जाता है उसको शारीरिक दुःख का भान ही नही रह जाता है । 


इस प्रकार शुनि जी का अएतमय उपदेश श्रवण करके कृत्कृत् होते हुए हाथ जोड़कर 
महाराज परीक्षित्‌ जी घोले कि आपके उपदेशास्तत से हमारा सारा अज्ञान दूर हो शया। 
आपकी कृपा से हमें सर्पादिक का बिलकुल भय नहीं रह गया । 


“अनुजानीहि मां ब्रह्मन्‌ बाचं यच्छाम्य घोक्षजे, 


कृपा करके हमें अज आज्ञा दीजिए कि भगवान की प्रार्थना ध्यान करता हुआ इस शरीर 
को त्याग करूँ। इस प्रकार मुनि जी के चरणों में नम्रता पूर्वक प्रार्थना करके अति प्रेम से 


साष्टाङ्ग दण्डबत पूर्वक उनकी पूजा किये। प्ुनि जी भी उनसे पूजित होकर आशीर्वाद देकर 
महारमाओं फे साथ चले गये । 


देशिक भगवान कहते हैं कि राजा परीक्षित जी के इतिहास के प्रसग में न तो कहीं जीच 
का परमात्मा होने को कथा है न जीव कमी बरम होता है न कभी ब्रह्म था। उपनिपदू- 
इतिद्दास-पुराणो में तीन प्रकार की शेली है। कहीं ऐसा वाक्य आता हे कि अप्लुक महात्मा 
शरीर छोडकर परमपद को गये । जैसे-- 


“लुळसिदास रघुबीर भजन करि को न परमपद पायो” । 


कहीं ऐसा आता है कि अघुक भक्त शरीर छोड के वेङृण्ठ को गये । जेसे शरभग मुनि 
के अन्तिम यात्रा के समय थी तुलसीदास जो कहते हैं कि--- 


“अस कहि योग अप्नि तनु जारा । राम कृपा वेकुण्ठ सिधारा” ॥ 
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कहीं पर ऐसा भी आया कि अप्युक मरा तो उसकी आत्मा परमात्मा में मिल गई । 
कहीं आता हे कि अमुक आदमी मरा तो उसकी ज्योति परमात्मा में मिल गई । कहीं आया 
कि जीवत्व से छूटकर ब्रह्म हो जाता है । 


भगवान की कृपा से माया बन्धन से छूटकर परमपद को गये हुए अथवा परमपद को 
जाने वाले झमुक्षुओं के बाबत शास्त्र मे ऐसे अनेक प्रकार के वाक्य आते हे । पूर्व पर की 
संगति लगाने पर इन सवो का यही भाव होता है कि भगवत्कृपा पात्र जीव भगवन्क्रपा से 
प्राकृत शरीर के छुट जाने पर परमपद में जाकर सुक्त संज्ञा पाकर भगवान के स्वरूप रूप, गुण 
विभव को भली भाँति अनुभव करता हुआ अनन्तकारु तक यावदारमभावि भगवान की सेवा 
निरत होकर रहता दै जसे कि महात्मा श्री जरायु जी हुए थे। इन शात्रों की शेली के 
अनुसार कहीं भी यदि ऐसा वाक्य आ जाय कि माया उपाधि के मिटने के वाद जीव ब्रह्म 
हो जाता है या आत्मा भगवान में मिल जाता हे । तो ऐसे वाक्यां का भूल कर के भी 
ऐसा भाव नहीं समझना चाहिए कि जीव परमात्मा हो गया या जीव कभी परमात्मा हो 
जाता है। इस तरह से कहने की कही-कहीं केवल शास्त्रों की शेली मात्र है । जेसा कि 
पीछे भी कई जगह वता चुका हूँ । परन्तु न यह जीव कभी परमात्मा था न त्रिकाळ में भी 
कभी परमात्मा हो सकता है । जेसे शिद्युपाल दन्तवक्र के मरते समय यह बात आई है कि 


चेद्य देहोस्थितंज्यो तिर्वासुदेवसुपाविशत्‌ । 
ततः सूक्ष्मतरं ज्योतिः कृष्णमाविशदद्गुतम्‌ । 
पश्यतां सवभूतानां यथा चेदय बधेनृपम्‌ ॥ 


देखने से तो इन दोनों इलोकों का थोड़ी देर के लिए यही भाव मालूम होता हे कि 
शिशुपाल और दन्तबक्र की आत्मा देह से निकल कर परमात्मा श्री कृष्णजी में प्रवेश कर गई 
याने घड़े की उपाधि मिट जाने पर जेसे उस घडे का आकाश महाकाश में मिल जाता है। 
उसी प्रकार उन दोनों का माया उपाधि से निर्मित जो शरीर था उसके नष्ट हो जाने पर घड़े 
के आकाश के समान जो उनकी आत्म ज्योति थी सो महाकाश के समान जो श्री कृष्ण 


शीमते रामानुजाय नमः २४५ 
भगवान ये उनमें मिल गई याने उनकी आत्मा परमात्मा में मिलकर परमात्मा चन गयी। 
परन्तु पूर्व पर इतिहास की जब संगति मिलाते हैं तो यह पूर्वोक्त एक भी बात सिद्ध नहीं होती 
है। ज्योति में ज्योति मिल जाने का यही भाव होता है कि भगवान के समान चतुर्भुज 
रूप पाकर उन दोनों के जीवात्मा वेकृण्ठ में जाकर अपने प्यारे परमात्मा की सेवा में निरत 
हुए | इसका इतिहास इस तरह से है कि सातवें स्कन्ध में नारदजी युधिष्टिजी से कहते हैँ 
कि एक बार सनकादिक मुनि भगवान के दर्शन को श्री विष्णु लोक को गये जय विजय नामक 
भगवत्यार्षद उन्हें जाने से रोके उन लोगों ने जय विजय को श्राप दिया कि तुम दोनों तीन 
जन्म तक आसुरी योनि में जावो, तीसरे जन्म में फिर भगवान के पार्षद हो करके बेडुण्ड 
हार पर आजावोगे। प्रथम जन्म में वे दोनों हिरण्याक्ष और हिरण्यकशिपु हुए, दूसरे जन्म में 
रावण और ङुम्भकरण, तीसरे जन्म में शिशुपाल और दन्तवक्र हुए और भगवान के चक्र के 
द्वारा मारे गये । 


नारदजी कहते हैं कि हे युधिष्टिरजी ! 


अघुनाशापनिर्मुक्तौ कृष्ण चक्र हतौतुद्दो। 
नीतो पुनंहरेः पाश्वं जग्मतु विष्णुपाषदो? ॥ 
इस तीसरे जन्म में भगवान के चक्र से प्राकृत शरीर को छोड़कर फिर भगवान के समीप 
जाकर भगवान के पाषंद हो गये । 
आचायेजी कहते हैं कि ज्योति में ज्योति मिली । न घटाकाश महाकाश में मिलने के 
समान दोनों की आत्मा परमात्मा में मिली, किन्तु दोनों की आत्मा भगवत्पापद होकर 
भगवत्‌ ठोक में जाकर भगवान की सेवा में संठय़ हुए । 
इससे जहां कहीं भी ज्योति में ज्योति मिल जाने का, परमात्मा में आत्मा मिलने का, 


जीवत्व से छूटकर ब्रह्म हो जाने का प्रसंग आचे ; वहां-वहां शिशुपाल, दन्तबक्र के इतिहास के 
समान, भगवान का पापद हो गया भगवत्‌ लोक में चला गया यही समझना चाहिये। 


उतना सुनकर नेझज्ञानीजी बोरे कि इस तरह भगवत्पार्पद हो जाने में घटाकाश महाकारा 
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में मिल जाने के समान उपमा का मिलान हमारे समक से नहीं हो रहा हे ! योंकि घटाकाश 
महाकाश दोनों तो एक ही हैं और इस उपमा से जोवल से छटफर बह हो जाना चाहिए। 
भोर जीव जब अनादि से परमात्मा है नहीं, नित्य है शाइपत है तो इसके माया उपाधिं 
मिटने पर भी ब्रह्म नहीं होना यह भी ठीक है और प्रमाण तो बहुत देखे परन्तु एक से भी 
जोब का जीवत्व छूठकर परमात्मा हो जाना फिपी तरह भी सिद्व नहीं हो रहा है। और 
घडे का आकाश महाकाश में मिल जाने के समान माया को उपाधि मिट जाने पर जीव के 
प्रक्ष हो जाने का साधारण बिचार वालों के लिये भ्रम में डालने वाली यह उपमा पेठी ही 
हुई है; तो झ्या उपमा का उपमेय में कुछ ही अश ग्रहण किया जाता है कि सर्वांश लेना 
उचित है ! इसको कृपा करके खुलासा वर्णन कीजिए । 
देशिक भगवान बोले कि किसी भी उपमा का उपमेय में सवांश का मिलान नही किया 
जाता है। न ऐसा मिलान हो ही सकता हे। जेसे एक किसी ने किसी से कहा कि इस 
बालक का चन्द्र के समान सुख है। तो मुख को चन्द्र के समान उपमा देने से चन्द्रमा के 
सब लक्षणों का मिलान सुण से नहीं किया जाता है। यहां चन्द्रमा उपमा है और सुख 
उपमेय है। चन्द्रमा सफेद है मुस सफेद नही हें और भगवान न करें कि किसी का सुख 
सफेद हो! चन्द्रमा लाखा कोश दूर आकाश में है मुख लाखों कोश दूर नही है। चन्द्रमा 
फ़भी टेढ़े होते हैं कभी सीधे होते हैं ओर किमी का भी मुख कभी सीधा कभी टेढा नहीं 
होता है। चन्द्रमा फे ऊपर जब जत्र ग्रहण लगता है तव तव लोग पुण्य नदियों में स्वान 
फरने के लिये जाया करते हैं ऐता किसी के सुस पर कभी नहीं लगता है। इसलिये उपमां 
जो चन्द्रमा हैं उसमें का पूर्वोक्त रक्षण एक भी न लेकर सिफ चन्द्रमा का एक आहादकत्व 
मात्र लक्षण उपमेय जो ख है उसमें लिया जाता है। याने अमुक का मुख चन्द्रमा के समान 
है । इसका इतना ही मात्र भाव लेना पडेगा कि जेसे चन्द्रमा को देखने से मन प्रसन्न होता 
है उसी प्रकार इसका सुख देखने से मन प्रसन्न होता है । वम उसी प्रकार घटाकाश और महा- 
काश की जो उपमा है इसका सत्र लक्षण उपमेय जो जीव है उसमे नही मिंलाना चाहिये । 
क्योंकि घडे का आकाश और महाकाश दोनों जड हैं ओर जीव चेतन है परमात्मा परम चेतन 
हे । घटाकाश और महाकाश ये दोनों अनित्य तत्व हैं, जीव तथा परमात्मा अनादि से 
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नित्य हैं और सदा नित्प रहेंगे। आकाश के पीछे कुछ भोगने भोगाने का वखड़ा नहीं 
है ओर जीव के पीछे अनेक प्रकार के विधि निषेध की बला बैठी हुई है और परमात्मा को 
जीवों के कर्मानुसार अनेक प्रकार का दुःख सुख भोगाना पड़ता है। घटाकाश को घडे 
के फूट जाने पर जहाँ के तहां ही रह जाना पडता है और जीव को भगवत्कृपा पात्र हो जाने 
के बाद माया को उपाधि मिट जाने पर याने शरीर छूट जाने के बाद लीला विभूति को 
छोड़कर त्रिपाद्विभूति में जाना पड़ता है। घटाकाश उपाधि मिट जाने पर महाकाश में मिठ 
ज्ञाता है। इस उपमा से इतने ही मात्र यहां ले सकते हैं कि जीव भो शुद्र स्वरूप है और 
परमात्मा भी महान्‌ शुद्ध स्वरूप हैं। भगवान से विम्यख होने के कारण इसको माया ने 
अनेक कर्मवासनाओं में जकड रखा है। यह जब पछतावा मानकर बार बार ग्लानि पूर्वक 
श्री भगवान के शरणागत हो जाता है, तो भगवान की कृपा से माया कृत जो इसका प्राकृत 
शरीर था बही घटाकाश में घड़े की उपाधि के समान था । भगवत्कृपा से उस शरीर के नाश 
हो जाने के बाद भगवान की दया से मगवान के समान 


स्वस्थ असीम आनन्द के सिन्धु जो परमात्मा है उनके समीप जाकर न्िपाद्विभूति में उनकी 
सेवा को पाकर सदा के लिए सुखी हो जाता है और घडा फूट जाने पर घडे के भीतर का 
आकाश जेसे महाकाश में मिल जाता है उसी प्रकार शरीर छूट जाने पर जीव ब्रक्ष हो जाता 
दै। या परमात्मा में भिल जाता है या मरने पर ज्योति में ज्योति मिल जाती है इत्यादि 
भकार से कहीं-कद्दी पर कहने की शैली दी मात्र हे) वास्तव में तो जीप न कभी परमात्मा 
था न किसी वक्त सी यह परमात्मा होता दै। इस विषय में सिशुपाल दन्तबक्र श्री श्चवरीजी 


जरायु जी आदिक अनेक मगबदकृपा पात्रों की पहिले नजीर दे चुके हैं। समझदार सज्जनों 
के लिए इतना ही मात्र बस है । 


और जिन लोगों का इरीला स्वभाव पड़ गया है, परमात्मा के शरणागति उपासना से 
विश्वुख रहने फे कारण माया ने जिन लोगों की बिचार शक्ति को इरण कर रखा है। उनके 
हिस्से मे मिथ्या अभिमान दे दिया है, वे लोग परश्च अपने जन्म-मरणादिक चक्रको भूल कर 


या अपने को परमात्मा कहे या परमात्मा से सी चढ़कर बतावे उनके लिए न हमें कुछ कहना है 
न सुनना है। ये सब परामर्श तो संसार के भयंकरपना से घवड़ाकर यथार्थ अपने उद्धार के मार्ग 


शुद्ध अप्राकृत शरीर पाकर परम शुद्ध 
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की खोज में लगे हुए वाद विवाद रहित तर्क वितर्क शून्य अहंकार ममकार से दूर रहने वाले जो 
सच्चे मुुक्षु लोग हैं उन लोगों के लिए ही हैं। 


इतना सुनकर गद्गद होकर अति नम्रता पूर्वक हाथ जोड़कर वह ब्रह्मज्ञानी महात्मा बोले 
कि आचार्य जी ! आपने वहुत कृपा की। इतने गहन विपय को इस तरह सरल रीति से 
समझाया है कि थोड़ी भी समभ शक्ति जिसमे होगी वह भगमत्कृपापात्र मुमुक्ष तो इससे 
बहुत कुछ लाभ ले सकेगा । ओर आपके पूर्वोक्त दृष्टान्त से हरेक श्रृति वाक्यो का अच्छी तरह 
से सगति लगालेगा । और जिनको दूसरे का कहा हुआ उत्तम से उत्तम भी अपने कल्याण कां 
उपदेश सुनना ही नहीं है उनके लिए हम और आप क्या कर सकेंगे और भगवान भी क्या 
कर सकेंगे । आपने कृपा करके पूर्या पर की संगति मिला कर जितना विपय समझाया है; 
भगवत्कृपापात्र समझदार के लिये उतने ही मात्र से हरेक श्रृतियों की सगति लगा लेना अव 
अत्यन्त सहज बात है । 


क्यों कि ब्रम बिचार फे बाबत प्रायः सभी शक्राओं का समाधान हो चुका हे । इससे सम- 
झदार के लिए कुछ प्रश्‍न तथा उत्तर रही न गया। बहुत सी सकाएँ तो महात्मा ओंकारदासजी 
के कृपामय बचनों के द्वारा ही निद हो गई थी और “तत्वमसि” इत्यादि महावाक्यों के अथो 
में जो उलकन थी सो आपने कृपा करके पूवेपर का संपूर्ण विरोध मिटाकर सुरमा दिया । 
परमात्मा आपका भला करें। हम दीन अकिचनों के लिए आपने जो निहेंतुक कृपा की है 
इसके बढले सदा हम आपके आभारी हैं याने ऋणी हें। अब आपको तकलीफ तो हम नहीं 
देते । परन्तु इन श्रुति वाक्यो को इस तरह से झभटमय उलमन है कि बिना भगवत्कृपा पात्र 
विद्वान महापुरुषों के यह किसी तरह सुलझ्ञ ही नही सकती । क्यों कि जगत को और माया 
चद्धजीबों को बझ कहके पुकार देना यह प्रायः हरेक जगह श्रुति वाक्यों की सहज सी शैली 
दीस पडती है । जेसे कि: 


ब्रह्मार्पणं ब्रह्महवित्र ह्याग्नो ब्रह्मणाहुतम्‌ । 
ब्रह्मेव तेन गन्तव्यं ब्रह्मकर्म समाधिना ॥ 
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इस वाक्य में सुवा को, इविष्य को, अभि को, होम करने वाले को सभी को बरह्म ही ब्रह्म 
करके वर्णन कर दिया और एक बार ऊपरी विचार से ऐसा ही अर्थ दीखता है कि जीव या माया 
सभी ब्रह्म ही ब्रह्म है। परन्तु जब ब्रह्म का लक्षण मिलाने लगते हैं तो सिवा एक श्रीपति के 
किसी में भी ब्रह्म का लक्षण सिलता ही नहीं है। सब ब्रह्म ही ब्रह्म हैं। थोडी देर के लिए 
इस बात को कहने-सुनने में तो बहुत अच्छा मालुम पडता हे। परन्तु जब यह प्रश्‍न उठता ह 


कि ब्रह्म हे तो परवश विपत्ति क्यों भोग रहा हे ! इस प्रश्न का संतोष जनक उत्तर न तो किसी 
शान दारा मिरता हे न किसी ब्रह्मल्ञानी के ही हारा । 


श्रीमदनन्त श्री जगद्गुरू भगवद्रामानुज सरक्षित विशिष्ठा डत सिद्धान्त प्रवतेकाचाये 
श्रीश्री १००८ श्रीस्वामीजी सीतारामाचायेजी महाराज कृत शरणागति मीमासा का 
वतीय खण्ड समाप्त 


३२ 


॥ श्रीमते रामानुजाय नमः ॥। 


शरणागति मीमांसा 
( चतुर्थ खण्ड ) 


—— oe ——— 


जो इस ससार का स्वभाव अत्यन्त भयानक है ऐसा समक जाते हैं उनका दिल किसी भी 
कार्य में प्रसन्नता से नही लगता है। ससार भयावन रुगने लगता है। जब गभे का दुःख 
स्परण आता है और किसी मनुष्य को परवश चिल्लाते हुए मरते देखते हैं उस समय इसके दिल 
में अनेक विचार उठने लगते हैं । यह सोचने लगता है कि मल मूत्र का स्थान, अत्यन्त दुग्ध 
युक्त गर्भस्थली है उसमें & महीने हमको भी रहना पडा था। वहाँ किसी प्रकार भी आराम 
नहीं है उसके स्परण मात्र से ग्लानि और भय हो रहा है वहाँ म्ुकको किस तरह रहना पडा 
होगा १ फिर ऐसी दुर्दशा की जगह में हमारी जिसने रक्षा की बह विपत्ति का मित्र कहाँ है ९ 


उसका नाम क्या है! ऐसा कौन सा सीधा और सच्चा अचूक उपाय है कि जिसके करने से 
फिर उस गभे रूप नरक में न आना पड़े । 


यह ससार तथा इसका सम्बन्ध सब नाशवान हैं और क्षणिक हैं। किसी दूसरे के दाथ में 
हैं और किसी दूसरे ही के जुटाने से जुटे हुए हैं और दूसरे ही के वियोग कराने से क्षण भर में 
छूट आते हें । किसी न किसी दिन यह दुर्दशा हमारी भी होने वाली है। अब तो यह खुलासा 
मालूम हो रहा है कि परवश गर्भे में & मास का रहना और वहां का भयानक दुःख भोगना यह 
घडी बला है और कुटुम्दों को रोते चिछ्ताते उन्हें छोड़कर खुद भी रोते हुए अस्मन्त मेहनत 
से कमाई हुई सारी सम्पत्ति को छोड़कर इच्छा के बिना मर जाना यह मी भयङ्कर बला है 
और इस संसार में आये हुए कोई भी मनुष्य इनसे किसी प्रकार भी नहो बचा है। गर्भ का 
भयानक दुःख सब के सब भोगे ही हैं । मृत्यु का भो कष्ट सब के मस्तिष्क पर सवार ही है बह 
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आज हो या १० रोज वाद अब यह जल्दी विचार करना चाहिए कि इस जन्म-मरण रूप भया- 
नक आपत्ति में फिर कभी आना न पडे और ऐसी कोई दिव्य जगह हो कि जहाँ जाने पर सदा 
के लिए यह जीव सुखी हो जावे। इसके लिए सच्चा, सीधा और सवके लायक कौनसा 
उपाय है सो जरूर किसी जानकार से इसका पता लगाना चाहिए । यह ससारी सुख आज या 
दस रोज में परवश छूट जाने वाला है। जो आज भाई, यन्धु, कुटुम्ब, महल, मकान, नाम, 
धाम, जाति तुम्हारे सामने दीख रहे हैं, जिनको पाकर तुम अपने को धन्य मान रहे हो ये सब 
सब दिन के लिये नहीं हैं। शास्र सदा समझता ही हे कि संसार का जितना ऐश आराम 
है अनित्य है, परवश है, क्षण मात्र में इच्छा न रहते हुए भी छूट जाने वाला है। अलभय 
करने वाले अनेक महात्मा भी यही बताते आ रहे हैं। तुम भी इस बात को भली भांति 
चहुचार अनुभव कर ही चुके हो कि ससार का जुटान थोखंला हे। शरीर के जितने सम्बन्धी 
हैं सदा के लिये अपने नही है। न ये गर्भ में अपने साथ थ न दुःख-सुख भोगने में। न 
मरते घक्त मरने वालों के साथ मरकर जाते हें! हरि वावू विमार थे तो कितने डाक्टर 
वैद्य लगे थे परन्तु परिणाम कुछ न निकला । हजारों उनसे मिलने आते थे। हर वक्त कुम्ब 
घेरे रहते थे । अन्त में कोई उनके साथ सहीं गया। पचासों हजार का मकान बनवाया था, 
अभी ३० वर्ष की उम्र थी, दूसरे विवाह की औरत भी थी जहां-तहा जमीन में गुप्त धन भी 
रखा था । परन्तु वेचारे का एक भी मनोरथ पूरा न होने पाया, न अपने दिल की वात किसी 
से कह पाये। किसी के दिल में इस बात का खौफ भी न था कि आज ही ये वात बन 
जायगी । इतने परिश्रम से जमाया स्टेट भगवान जाने कोन उपयोग करेगा। आज उनकी 
आत्मा कहां होगी इसको भो भगवान ही जाने। उनको किंस रूप से कौन सहाय पहुँचाता 
होगा । इस अदृष्ट बात को भी भगवान के विना कौन जान सकता है। हजारों की यही 
दशा हो रही है। साराश इसका यह हुआ कि जिन को अपना समकते हो, ये तुम्हारे नहीं है । 
जिस मकान को अपना समझते हो वह अपना नहीं है । जिस शरीर को पाकर अपने को 
कृतकृत्य मान रहे हो, वह भी किसी दिन चार मन लडकी के ऊपर जलवा हुआ तुम्हारे इष्ट 
मित्रों के अनुभव में आयेगा । गर्भे में जिसने तुमको सम्हाल था, बसे गदूद जगह में भी 
जिसने संरक्षण किया था वही सच्चा पिता है, वही सच्चा झुडम्य दे। जब्र वही मिलेंगे तभी 
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तुम सच्चे कृत्य-कृत्य कहाओगे। वही सदा जहाँ बिराजते है वही जगह जब तुमको मिलेगी 


तब तुम मकान वाळे कहाओगे | उनकी जब तक प्राप्ति न होगी, जन्म मरणादिक बला मिटाना 
असम्भव हे । 


देखो ! वह गर्भ का मित्र कहा रहते हैं, उनका रूप केसा है, वह केसे स्वभाव वाहे हूँ, 
उनके मिलने का सच्चा और सीधा रास्ता कौनसा है। इन बातों को जानने वाले कौन हु 


इसका भी पता लगाना चाहिये । जिसमें अति परिश्रम से देव दुर्लम जो मनुष्य शरीर मिला 
हे उसकी सफलता हो जाय | 


कई बार तुमको समझा ही चुका हूँ कि सच्चा उपकारी, गर्भ का मित्र जो परमात्मा है 
उन्हीं के मिलने के बाद तुम सच्चे भाग्यवान कहा सकोगे। उसी गर्भे के मित्र से मिलने के 
लिए यदि तुम दिल इमान से कोशिश करोगे तो सच्चे बुद्धिमान कहे जाओगे। उसी गभ के 


सच्चे मित्र परमात्मा का जब साक्षात्कार होगा तमी तुम सच्चे धनवान समझे जाओगे । क्यो 
कि बड़ों का बचन हे ¦ 


“धनं सदीयं तव पाद पंकजम्‌ 
कदानु साक्षात्‌ करवाणि चक्षुषा ।” 


याने हे भगवान ! आपका चरण कमल ही हमारा धन हे । उसको नेत्र से कब देखूँगा । 

दुनियां में जितने अच्छे-अच्छे समझदार, ज्ञानी महात्मा लोग हुए हैं उन सबों का यही 
कहना है कि जब तक इस जीव को भगवान नहीं मिलेंगे तब तक किसी प्रकार भी यह सुखी 
नही हो सकता है। कृपा करके भगवान मलुष्य का शरीर दिए हैं और सत्सग के द्वारा नित्य 
अनित्य वस्तु का ज्ञान भी करा दिए हैं। इस संसार का सुख अनित्य हे। नाशवान हे, कभी 
न कभी अवश्य छूट जाने बाला हे इस वात को मली-भांति तुम जान ही गये हो और ये भी 
एम्हें मालूम हो हे कि तुम्हारे कितने साथी तुम्हारे सामने, तुम्हारे देखते देखते इच्छा नही 
रखते हुए भी मृत्यु के गाल में चले गये हैं | बस यही हालत तुम्हारी भी होने बाली है। लाख 
बातों की एक ही वात हे कि सच्चे माता-पिता, सच्चा भाई-वन्धु, सच्चा कुटुम्व भगवान ही हैं । 
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जिस दिन वह मिल जाँय उसी दिन इस जीव का बेड़ा पार हे। सच्चा सुसी उसी दीन यह 
जीव होगा जिस दिन परमपिता परमात्मा इनको मिलेंगे। वह भगवान कंसे मिळंगे ? उनके 
मिलने का अचूक उपाय क्या है! उसको वताने वाले कौन महात्मा हे? इस बात का पता 
आस्य छोडकर लगा लेना चाहिए और उस पर परिस्थिति कर लेना चाहिए । क्योंकि न 
जाने इस शरीर में से आत्मा किस क्षण निकल पड़ेगा । इससे चित्त लगाकर इस वात को 
खोजकर तुम्हें जरूर निश्चित हो जाना चाहिये। एक महात्मा का दृष्टान्त तुम्हें बतला रहा 
हूँ ध्यान देकर सुनो । इसी दृष्टान्त से तुम्हें सारी वातं मालूम पड जाएँगी । 

“एक महात्मा थ उनका नाम रघुवीर दास रहा, उनको अचानक बठ-वठे इस वात का 
विचार उत्पन्न हुआ कि इस ससार को किसन बनाया ह और किम लिए बनाया हे। इषम 
लाखों जीव कोई सुखी कोई दुखी नजर आरह। हे। इसका कारण क्या ह? इसका रचने वाला 
इसको चित्र विचिन्रित क्यो बनाया ! एक सुखी, एक दुखी, एक रोगी, एक निरोग, एक 
पण्डित, एक मूर, एक धनी, एक दरिद्र, कोई विधवा, कोई सधवा, कोई रो रहा हे तो कोई 
गा रहा हे, किसी के यहा बधाई बज रही हे किसी के यहाँ मरण से चिल्लाहट छुट रही है, 
कही चन्द्रमा दीख रहा ह, कहीं ब्य अस्त हो रहा हे । कही तारे चमक रहे हैं, कही कोई 
लड रहा है कही कोई मर रहा हैं ये सब वार्त क्या हैं ? ये किस की रचना हे। कोई कमा 
रहा है, कोई कमाई हुई सम्पति छोडकर मस्तक घाट जा रहा है। कया कहें! यह ससार कया 
है? कयो बना है? इसका मालिक कोन हे! वह कहाँ रहता ? ये जीव कहाँ से शरीर- 
धारी होकर आ जाते हैं ओर क्यो मर जाते हैं तथा मरकर कहां चले जाते हैं? थे जो लोक 
दीख रहा हे इसके अलावा और भी कोई लोक हे या यही हे | गर्भ जैसे भयङ्कर स्थल में इस 
पिण्ड को कौन बनाता है ? कयो बनाता हे! क्‍यों मर जाता हे? क्या एक ही बार गर्भ 
में आता है कि बार बार इसको आना पडता हे? यदि बार-बार आना पडता हो तब तो 
यह बडी विपत्ति हे, बड़ी बला है। किसके हुक्म से सर्य, चन्द्र रोज उगते हैं और अस्त 
होते हैं । कितनी मेहनत से यह शरीर तैयार होता हे, कितनी मेहनत से विद्या पढी जाती है, 

कितने परिंभ्रम से महर, मकान, स्टेट जमाया जाता हे और वो कोन है कि क्षणभर में सब 
हुडा देता है। थोड़ी देर के लिए यह ससार तो सुहावना मालूम होता हे परन्तु इस गर्भ में 
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का उल्टा लटकना, बड़े-बड़े माग्यवानो को भयकर रोगो के द्वारा हडी-हड़ी खकर उध्येस्वांस 
के साथ रोते हुए झडुम्यो को परवश छोडकर, खुद भी रोते हुए परवश मरजाना और पता 
नही कि कहाँ जाना और अमीरी रीति से पोषा पाला हुआ शरीर का घुरी हालत से जलना 
और सडना इत्यादि बातो' के स्मरण से तो यह ससार महा भयावन समझ पड रहा हे । उसकी 
याद से कलेजा कॅप जाता है। ऐसा अनेक प्रकार विचार करके इसका पता लगाने के लिए 
किसी जानकार को ढ्ढ्ने के लिये चले । उनका चित्त उद्विम्न रहता था किसी काम में दिल 
नहीं लगता था । सुख पूर्वक उन्हें नींद नहीं आती थी। थोडी नींद आकर के भी झट 
उचट जाती थी। उनका दिल बहुत उचाट खा गयो था, चार महीना पहिले उनका एक साथी 
एक भयकर रोग के द्वारा मर गया था। उसकी याद और उसका मयंकर रोग से मरना 
उनको चेन नहीं लेने देता था। मन में सोचा करते थे कि ऐसा गुरु कहां मिले जो हमारे 
सशयो को दूर करके हम को शान्ति प्रदान करें। इस प्रकार सोचते हुए एक जगल की तरफ 
चले जा रहे थे। उस रास्ते के थोडी दूर पर एक पेड के नीचे दस-बीस मनुष्य दिखाई पडे । 
यह क्यो भीड़ हुई हे इस बात को जानने के लिए उसी तरफ चले । इतन में वहा से एक 
आदमी आया उन से पूछे कि उस पेड के नीचे क्‍यों भीड हुई है। वह बोला कि आज दस 
रोज से एक औरत वहा पडी है। उसको बच्चा होने वाला है, बच्चे का आधा धड निकला 
हुआ हे आधा धड भीतर है । इसी तरह से उस औरत को आज दस रोज हो गये । औरत 
ददे से बेहोश हे, बुलाने से इछ बोल नही पाती है। किसकी है कहां से आई है कुछ पता 
नहीं चलता हे । रडका भी जिन्दा है परन्तु अटक गया है । निकल नहीं पाता है। उसीको 
देखने के लिए लोग इक हुए हैं। 
उस आदमी के मुख से यह बात सुनकर उसको देखने को रघुवीरदास भी वहां चले गये । 
वहाँ जाकर उस औरत और उस बच्चे को भयकर सकट में पडे देखकर रघुबीरदास घबडा गये। 
इस प्रकार जन्म समय की भयकर घटना को देखकर उसके निवारण में अपने को असमर्थ जान- 
कर वहा से हटकर बहुत दूर जगल में जाकर एक वृक्ष के नीचे बंड गये । पहले से उद्विग्न थे 
ही । भयकर रोग से हड्डी-इड्डी स॒खकर मरते इए अपने साथी को जो देखे थे उससे पहले ही 
प्र थ। इधर उस बेहोश औरत के पेट में दस दिन से लटके हुए, भयकर दुर्दशा भोगते 
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उस बच्चे को देखकर और भी उनका दिल घवडाइट में पड गया। बार-बार साथी की 
मृत्यु और उस वच्चे का लटकन स्मरण आन लगा। मनही मन कहने लगे कि हाय! 
इसी दुर्दशा से मैं भी गर्भ से निकला होऊेगा और उसी साथी के समान हमें भी किसी 
भयंकर रोग के जरिये जरूर मरना होगा। किसी तरह से भी नहीं बच सकूुँगा। 
क्या कहे। इस जन्म-मरण की तो बला बहुत गजब हे। कौन उपाय करूँ कि फिर 
इस जन्म-मरण के चक्र में न आना पड। जब तक इस जन्म-मरण की चला घनी 
रहेगी, तव तक सारा सुख मिट्टी के समान मालूम पडेगा । इस प्रकार सोचते हुए 
रघुवीरदास उसी पेडके नीचे उदास होकर लेट गये । लेटे-लेटे बिचार कर रहे थे कि हे पर- 
मात्मा ! इस जन्म-मरण की वला याद करने से मेरा चित्त घबडाता है । हमारा जो साथी 
था उसके ऊपर भयानक रोग का आक्रमण हुआ । उसकी बहुत इच्छा थी कि संसार में कुछ 
दिन और रहें। इसके लिए उसने बहुत प्रयत्न भी किया । हम लोगों ने भी उसके रोग 
छूटने के निमित्त बहुत कुछ इलाज किया परन्तु एक का भी कुछ वश नहीं चला । रोग बढता 
ही गया | इच्छा के विना भी उस बेचारे को बुरी हालत से मरना पडा । साथी का पर- 
वश मरना और जंगल में बच्चे की लटकने की घटना ये दोनों दृश्य हमारे हृदय से उतरते नहीं 
है। मैं कहाँ जाळं । फिर भी हमें कभी जन्म-मरण के चक्र में न आना पड, इसके लिए 
कौन सा उपाय करूँ. । चारों तरफ अधेरा ही अन्धरा नजर आ रहा है। इस जन्म-मरण की 
बात स्मरण कर दिमाग चकर खाता हे । किसी काम में दिल लगता नहीं है। सब अङ्ग 
शिथिल पड रहा है, कुछ काम धधा करने चलता हुँ तो उसी माथी की मौत की घटना की 
याद आ जाती है फिर मेरे से कुछ भी नही सुधरता है । न तो कुछ करने की चेष्टा होती 
है। बार-बार यही मन में होता है कि बहुत परिश्रम से कमाया हुआ महल, मकान, स्टेट 
उस साथी को एक नही काम दिया। आज वही साथी हमारा कहा गया, उसका पता 
नहीं है । अपने सुख आराम के लिए वह कमाया था सो उसके कुछ भी काम नही आया। 
उसी प्रकार एक दिन हमको भी चल देना है। हे परमात्मा! इन्ही बातों को याद कर 
चित्त वेठिकाने हो रहा है। जन्म-मरण छूटने के लिए उपाय जब तक न कर लूँगा तब तक 
किसी कार्य में दिल नही लगेगा, अपने प्यारे निहेतुक कृपा करने वाले किसी सद्गुरू का दशन 
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फराइये जिससे भवसागर से मैं तर जाऊँ । हे नाथ! अब आप ही का भरोसा हैं। इस 
प्रकार उद्देग में पढ़कर भगवान से प्रार्थना करके वह सच्चे परुमुक्ष रघुवीरदास रोने लगे । 
जहाँ रघरीरदाम लेट थे उपके नजदीक ही एक बावडो रही । वहाँ पहिले से एक सज्जन 
पानी पीकर पेठे थे। वह इनका रोना देखकर इनके पास आये और पूछने लगे कि आप 
कौन हैं १ आपको कया दुःख है ? बहुत देर से आप यहां पडे हुए हैं। आपका मुँह छखा 
हुआ है, आपके नेत्र से आं चइ रहा है। यदि आप उचित सममते हों तो कृपा कर 
इम से कहिए | 
इतना सुनकर जिस घात से उनको दुःख था वह सारी कथा उनसे कह सुनाये ओर कहे 
कि महाराज ! न जाने मेरा हृदय केमा हो रहा है। साथो को भयंकर मृत्यु और जंगल में 
बेहोश पड़ी हुई औरत फे पेट से आधा लटका हुआ उस लड़के का दृश्य हमारे मन पर बहुत 
असर किया है । इर वक्त यही मन में आता हे कि हम भी तो इसी दुर्दशा के साथ गर्भ से 
निकले होंगे १ इसी दुख से व्याकुल हुँ। इस जन्म-मरण को बुरी बला से छउने का उपाय 
झ्या हे! इस घात को बतानेवाले गुरु की खोज में हूँ । दुर्भाग्य वश अभीतक कोई नहीं 
मिला । यदि आप को ऐसा किमी सदगुरु का पता हो तो दया करके बताइये और आप 
कहां रहते हैं, यहां केसे आये हें आपका शुम नाम क्या है! वह बोले कि महाराज मैं गोविन्द 
गइ का रहनेवाळा ६, मेरा नाम दामोदर है । मैं भी बहुत दुखिया हं? ससार से चुत 
घवड़ाया हुआ हूँ। भेरा भी दिल कहां नहों लगता है। भाई रघुत्रीरदास ! अपनी दुःख 
फी कथा मैं कदां तक कहें। मेरे भाई का व्याह था । एफ नदी के पार बारात जाने बाली 
थी | सब हमारे घर वाले नाय पर चडे सिफ बच्चे ओर ख्नियां घर में थो बाको सच घर वाले 
नाय ही पर थे। निमन्त्रण में आये हुए दम पांच सम्पन्धी भी उसी नाव पर थे। वह नाव 
फेगट के बहुत समाउने पर भी नरी में डूब गई। उसमें से देव योग से एक दो आदमी तो 
जीते निके वाको सब के सग डूब गये । झ्या मनोरथ करके तो सव निकले और क्या का 
झ्या हो गया। घर में बहुत लोग थ जिनमें मदौ में मैं ही वचा ह । जमीन जायदाद बहुत 
कुठ है परन्तु जहां का तदा नए-भ्रए हो रहा है। व्याह के याद पिताजी सबका अलग-अलग 


पेटारा करने वाडे थे सो इश्वर को मजूर नदों हुआ । मेरी औरत घुसे बहुत सममाती है 
२३ 
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परन्तु फिर भी कुछ ज्ञान नहीं आता है । इमे भी यह संसार बहुत भयानक प्रवीत हो रहा 
है। मेरा भी किसी काम में दिल नहीं लगता है। छः मदीना पहले हमारा घर कितना 
भरा हुआ था । आज सत्र सन्य हो गया । दो-चार बच्चे तथा अनाव ख्रियां पड़ी हैं 
जिनका दुःख देसकर छाती फटती है । इम ससार में फिर कभी न आना पडे, इस नरक रुपी 
गर्भ मे न रुटकना पडे, पुनः-पुनः मृत्यु के वश न होना पड़ । इसके लिये कौन सा उपाय 
है? मेरा भी आत्मा इसी वात को बार-बार खोज कर रही है। भाई रघुगीरदास! ऐसा 
कोई गुरु मिले तो हमको भी सपर देना। इतना कद कर अपने शृत इट्म्वाँ को याद 
कर बहुत घडा गये और बोले कि रघुत्रीरदास जी यह क्या संसार है! यहद क्या छुटान है! 
ऐसा मोहका बाजार क्यों लगा ? जग किसी का कोई नहीं है, तो फिर फिस सत्र पर ठहरा 
हुआ हे ! हमें तो इस संसार का भयानकपना देखकर दिमाग में चकर आता है । 
इतना सुनकर रघुवीर दास बोले फि भाई दामोदर ! तुमने खूब संसार का स्वभाव अनुभव 

किया है। सचप्लच यह संसार महा भयावन है। चलो दोनों मिलकर कोई ऐसा गुरू दू 
कि इस जन्म-मरण के चक्र से छूटने का सच्चा और सीधा उपाय बतावे । वे दोनों फिर बही 
से आगे बढ कुछ दूर जाने के बाद एक मनोहर गांव नजर आया उसके पश्चिम तरफ एक 
बगीचा था। वहाँ एक विशाल बरगद का वृक्ष था। उसके नोचे सौ-दो सी मूर्ति वेठे थे । 
वहां एक महात्मा श्री रामायणजी की कथा कह रहे थे। श्रोतागण घडे प्रेम से श्रवण कर 
रहे थे। उन्हीं श्रोताओं के बीच में ये दोनों भी जाफर बेठ गये। उस वक्त रावण के 
दिग्विजय का प्रसंग चळ रहा था। जिम तरद रावण ने सव देवों को जीवकर अपने वश्च 
किया इस कथा को वे दोनों सूतिं श्रभण किये । फिर जिम अऊार राक्षसो के अत्याचार से 
घबड़ाकर परथ्यी ब्रक्माजी के शरण गई और एथ्यीका भार उतारने के लिये ब्रक्ञाजी से विनती 
करी, यह कथा सुने विना परमात्मा के इस काम को कौन कर सकता है ऐसा कहकर 
शिवजी के साथ जित प्रकार अक्माजी क्षीर समुद्र के निकट जाकर परमात्मा को सब देवों के 
साथ पुकारे और जिस प्रकार देवताओं को अभय करने के लिए आकाशवाणी हुई, जिस प्रकार _ 
आकाशवाणी सुनकर अभय होकर देववागण अपने-अपने होक को गये । इस कशा को दोनों 
अवण किए बाद कथा समाप्त हुईं। श्रोता छोग प्रणाम करके अपने अपने धरू 


~ 
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सुनाने वाले महात्माजी भी संध्यावन्दन को गये । रघुवौरदास और दामोदरदास ये र 
षु भी कथा भाग को परस्पर मनन करते व्यासासन को हाथ जोड कर आगे चले। 
दूर जाने के बाद एक पुष्करणी के निकट एक धर्मशाला पाकर इछ भोजन कर विश्राम | ये 

तीन-चार घण्टे बाद पांच सात शिष्यों के साथ एक विद्वान भी वहाँ आये। उसी घमशाळा 
में एफ तरफ वह भी अपना विस्तर लगाये । रात्रि बीती ; भगवान का स्मरण करते हुए 
सब जगे । शौचादिक से निपट कर कुछ नित्य नियम करने लगे । रघुवीरदास ब दामोदर 
दास ये दोनों उस विद्वान को अच्छे प्रतिभाशाली देखकर अपने संशय मिटाने का अच्छा 


अवसर समझे । दोनों ने पूछा--“मद्दाराजजी ! आप कहाँ रहते हैं ! कहाँ जा रहे द? आप 
का शुम नाम क्या हे! 


बह बोले कि मैं रामनगर में रहता हूँ। सब शाख्नों का विद्वान हूँ। नारायणद्त् मेरा 
नाम है। राम किला पर मेरी बुलाहट है वहीं जाने वाला हूँ । इतने में एक शिष्य के तरफ 


इनकी दृष्टि पड़ी। रघुबीरदास जी द्वाथ जोडकर पुछे--आप क्या श्री नारायणदत्त जी के 
शिष्य हैं ९ 


वह बोले--जी हाँ । 


फिर रघुबीरदास जी ने पूछा--यह काहे का पाठ कह रहे हैं ९ 
वह बोले महाभारत का । 


फिर पूछे--कौन प्रसंग चल रहा है ९ 
शिष्य बोले--इस वक्त यह प्रसंग चल रहा है कि एक घंटाकण नाम का शिवजी का 
अनन्य भक्त था । उसकी भक्ति से शिवजी प्रसन्न होकर बरदान देने को तैयार भये। उसने 


मोक्ष माँगा । तब शिवजी बोले कि श्री गोविन्द के सिवाय और कोई देव मोक्ष नहीं दे 
सकता हे । यदि तुम्हें मोक्ष की जरूरत है तो श्री गोविन्द को ढूँढ़ो और उन्हीं से मोक्ष 
मागो । 


दूसरे शिष्य से पूछे--महाराज जी ! आप कया पाठ कर रहे हैं १ 


EET शरणागति मीमांसा 
बह बोले “सघ वेदों का सार पुरुप पक्त हे |” 
दामोदर जी बोले--कृपा कर के एक मंत्र तो सुनाइए । 
वह वोले--“श्रीश्च लक्ष्मीश्च ते पत्न्यी” | 
दामोदर बोले कि इसका अर्थ कृपा कर के सुना दीजिए | 


दुसरे शिष्य बोळे कि “परमात्मा की पत्नी श्री लक्ष्मी जी है” इसका यही अथ है। 
बिहान नारायणदच जी कहे कि आप दोनों सजन घडे प्रेमी जान पड़ते हैं। आप 
लोग कहाँ जा रहे ह । उनका बचन सुनकर ये दोनों जिस निमित्त चले थे वह अपनी सारी 
कथा उनको सुनाये आर हाथ जोडकर बोले कि महाराज! हम लोग सहुरु दॅटने फो चले 
हैं। इस भयानक जन्म-मरण की वला से छूटने के लिए अचुक और सरल और सबके 
लायक सीधा और सच्चा कोन सा उपाय हैं ? यदि आप जानते हो तो कृपा कर के हम 
लोगों पर अनुग्रह कीजिए । इस अंश मे हम लोग बढ़ दीन हें। हम लोगों के उद्दग को 
मिटा देने से आपका बहुत कल्याण होगा । 


इतना सुनकर नारायणदत्त जी बोले कि हमें इतना तो टाइम नहीं है क्‍योंकि हम 
लोगों को जल्दी रामकिले को जाना है। परन्तु आप लोगों के संतोप के लिए अवश्य 
कुछ निषेदन करूँगा सो ध्यान देकर सुनिए। लायों उपदेश का एक ही उपदेश है कि-- 


“ तमेव विदित्वा अति मृत्युमेति | नान्यः पन्थाः अयनाय विद्यते !” 


इसका अर्थ यह है कि उसी परमात्मा फो जानकर उनकी उपासना करके यह जीव जन्म 
मरण चक्र से अवश्य छट सकता है। तो भया आप सब भी ऐसा ही करिये । गद्‌ होकर 
रघुघीरदास जी बोले कि भले ही भगवान आपको मिलाये। हम लोग बिल्कुल अज्ञानी हैं | 
हमारे दुर्भाम्ययण आजतक सत्संग हम लोगों को ग्राप्त नही हुआ! हम छोगां के हृदय में 
कुछ छळ कपट नहीं है हम लोग कुछ आप से पूछ उसको कृपा कर के समफाइये । आपने कहा 
फि भगवान को जानकर उपासना करने से जन्म-मरण बला से जीव छट जाता है। अब 
यह कृपा फर के बतलाइए कि परमात्मा किसको कहते हें? कसे जाने जा सकते हैं ! उनकी 


श्रीमते रामानुजाय नमः २६१ 


;पासना का स्वरूप क्या है? उनकी उपासना से कब जन्म-मरण चक्र छूटता है र इतना 
पुनकर विद्वान नारायणदत्त जी बोले कि मन्तरं में वायु को प्रत्यक्ष त्रक्ष बताया है | जसे-- 


नमस्ते वायो त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामः 


इसका अर्थ यह हुआ कि वायु ही परमात्मा हैं चाहे इनकी उपासना करो । सर्य फो 
भी परमात्मा बताया है चाहे उनकी उपासना करो । शिवजी को भी परमात्मा बताया है 
चाहे उनकी उपासना करो । चाहे ब्रह्मा को ब्रह्म बताया है उनकी उपासना करो । 

इतना सुनकर भुम्रक्ष दामोदरदास जी दाथ जोड़कर बोले कि महाराज जी ! आपके 
आशीर्वाद से कर दो धटे तक श्री रामायण सुनने का सौभाग्य हुआ था । उसमें रावण ने 
सब देवों को जीत लिया था और वे देव लोग उसका कुछ नहीं कर सके । फिर घवडा कर 
भार उतारने के लिए पृथ्वी ने ब्रह्मादिक देवों से बहुत विनती करी परन्तु कोई भी प्रथ्वी 
का भार न उतार सका । फिर उन लोगों को हम परमात्मा कसे निश्चय कर सकं ? सरकार 
के सामने ही अभी थोडी देर पहले आपके शिष्य पं० सत्यनारायण जी ने महाभारत का 
प्रसण सुनाया था । उसमें बताया कि घंटाकण से खुलासा शिवजी महाराज बोले कि “हम लोग 
मोक्ष नहीं दे सकते हैं। इस लिए मोक्ष लेना हो तो गोविन्द के पास जाबो” । तो जिसके 
हाथ में मोक्ष दी नहीं उसको परमात्मा केसे समझे और मोक्ष के लिए उनकी उपासना करने 
की कसे हिम्मत पडे। अभी आपके दूसरे दिष्य पं० पुरुषोत्तम जी ने आपके सामने ही 
कहा था कि परमात्मा की पल्ली श्री लक्ष्मीजी हैं । इसके लिए परमात्मा कौन हैं और उनकी 
उपासना का स्वरूप कया हे ! और उसके करने से कितने दिन में मोक्ष मिलेगा सो कृपा करके 
समझा दीजिए | 


जिज्ञासु दामोदर दासजी की विनती 


हब है सुनकर पण्डितजी बोले कि आपका कहना भी सुना- 
बहे! 


यदि आप झमरों से जल्दी छुटना चाहते हैं तो “जीयो बर्ष” “अहं अन्न” श्स 
मन्त्र को निरतर जपिए और इसका अर्थ समझकर आप अपने स्वरूप का साक्षात्‌ करिए । 


इतना सुनकर इनु दामोद्रदामजी हाथ जोड़ कर बोले कि महाराजजी ! इन मन्त्रों 
का अथ क्या है ? 


२६० शरणागति सीमांसा 
वह बोले “सव वेदों का सार पुरुप वक्त हें ।” 
दामोदर जी घोले--कृपा कर फे एक मंत्र तो सुनाइए | 
वह बोले--“श्रीश्र लक्ष्मी ते पत्न्यो” | 
दामोदर बोले कि इसका अर्थ कृपा कर के सुना दीजिए । 


दूसरे शिष्य बोले कि “परमात्मा की पल्ली श्री लक्ष्मी जी है” इसका यही अर्थ हैं। 
विद्वान नारायणदत्त जी कहे कि आप दोनों सजन बडे प्रेमी जान पडते ह! आप 
लोग कहाँ जा रहे हं। उनका बचन सुनकर ये दोनों जिस निमित्त चळे थे वह अपनी सारी 
कथा उनको सुनाये और हाथ जोडकर घोले कि महाराज! हम लोग सहरु टेंटने को चले 
हैं। इस भयानक जन्म-मरण की वला से छूटने के लिए अचक और सरल और सबके 
लायक सीधा और सच्चा कोन सा उपाय हे! यदि आप जानते हो तो कृपा कर के हम 
लोगों पर अलुग्रह कीजिए। इस अंग मे हम लोग वड दीन है। हम लोगों के उद्देग को 
मिटा देने से आपका बहुत कल्याण होगा । 


इतना सुनकर नारायणदत्त जी घोले कि हमे इतना तो टाइम नहीं है क्‍योंकि हम 
लोगों को जल्दी रामफिले को जाना है। परन्तु आप लोगों के संतोप के लिए अवश्य 
कुछ निवेदन करूँगा सो ध्यान देकर सुनिए। लाखों उपदेश का एक ही उपदेश है कि-- 


“ तमेव विदित्वा अति मृत्युमेति । नान्यः पन्थाः अयनाय विद्यते |” 


इसका अर्थ यह है कि उसी परमात्मा को जानकर उनकी उपासना करके यह जीव जन्म 
मरण चक्र से अवश्य छूट सकता है। तो भैया आप सव भी ऐसा ही करिये । गद्गद होकर 
रघुत्रीरदास जी बोले कि भले ही भगवान आपको मिलाये | हम लोग विल्कुल अज्ञानी हैं । 
हमारे दुर्भाग्ययश आजत सत्संग हम लोगों को प्राप्त नहीं हुआ। हम लोगो के हृदय में 
कुछ छल कपट नहीं है हम लोग कुछ आप से पूछें उसको कृपा कर के समभझाड्ये । आपने कहा 
कि भगान को जानकर उपासना करने से जन्म-मरण बला से जीव छूट जाता हैं। अव 
यह कृपा कर के बतलाइए कि परमात्मा किसको कहने हैं ? केसे जाने जा सकते हैं ? उनकी 


श्रीमते रामानुजाय नम २६१ 


उपासना का स्वरूप क्या है ? उनकी उपासना से कब जन्म-मरण चक्र छूटता है। इतना 
जेसे 
सुनकर विद्वान नारायणदच जी बोले कि सन्त्र में वायु को प्रत्यक्ष ह्म बताया है । जसे-- 


नमस्ते वायो त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्म बदिष्यामः 


इसका अर्थ यह हुआ कि वायु ही परमात्मा हैं चाहे इनको उपासना करो । सर्य को 
भी परमात्मा बताया है चाहे उनकी उपासना करो। शिवजी को भी परमात्मा बताया हे 
चाहे उनकी उपासना करो । चाहे ब्रह्मा को ब्रक्ष बताया है उनकी उपासना करो । 

इतना सुनकर मुमुक्षु दामोदरदास जी हाथ जोड़कर बोले कि महाराज जी! आपके 
आशीर्वाद से कल दो घटे तक श्री रामायण सुनने का सौभाग्य हुआ था । उसमें रावण ने 
सब देवो को जीत लिया था और वे देव लोग उसका फुछ नहीं कर सके । फिर घबड़ा कर 
भार उतारने के लिए पृथ्वी ने ब्रह्मादिक देवों से बहुत विनती करी परन्तु कोई भी एश्वी 
का भार न उतार सका । फिर उन लोगों को हम परमात्मा कसे निश्चय कर सक ? सरकार 
फे सामने ही अभी थोड़ी देर पहले आपके शिष्य पं० सत्यनारायण जी ने महाभारत का 
प्रसंग सुनाया था । उसमें बताया कि घंटाकर्ण से खुलासा शिवजी महाराज बोले कि “हम लोग 
मोक्ष नहों दे सकते हैं। इस लिए मोक्ष लेना हो तो गोबिन्द के पास जावो” । तो जिसके 
हाथ में मोक्ष ही नहीं उसको परमात्मा कैसे समझे और मोक्ष के लिए उनकी उपासना करने 
फी कसे हिम्मत पडे। अभी आपके दूसरे शिष्य पं० पुरुषोत्तम जी ने आपके सामने ही 
कहा था फि परमात्मा की पत्नी श्री लक्ष्मीजी हैं। इसके लिए परमात्मा कौन हैं और उनकी 


उपासना का स्वरूप क्या है ! और उसके करने से कितने दिन में मोक्ष मिलेगा सो कृपा करके 
सममा दीजिए | 


जिज्ञासु दामोदर दासजी की विनती सुनकर पण्डितजी बोले कि आपका कइना भी सुना- 
सिव है। यदि आप झमटों से जल्दी छुटना चाहते हैं तो “जीवो ब्रह्म” “अहं रद्ध” इस 
मन्त्र को निरतर जपिए और इसका अर्थ समझकर आप अपने स्वरूप का साक्षात्‌ करिए । 


बचत सुनकर मुमुज्ञु दामोद्रदामजी हाथ जोड़ कर घोले कि महाराजजी ! इन मन्त्रो 
का अथ क्या है ! 


२६२ शरणागति भीर्मासा 


पण्डितजी बोळे कि यह जीव ही ब्रह्म है, मैं ब्रह्म हं, यही इसका अर्थ है । दामोदरजी 
योले कि ब्रह्म किसको कहते हें। पण्डितजी घोले फि परमात्मा का। फिर चकित होकर 
आइचर्य में पड़कर पण्डितजी से कहे कि क्या इसो का नाम स्यु का सम सना हे ? पण्डितजी 
महाराज! सय जीव परमात्मा हैं ? पण्डितजी घोले कि हां । याद रघुरीरदास बोले कि क्या 
जो भयकर रोग से मरा वह मेरा साथो भी मागान हो था ओर दस दिन गर्भ के बाहर आधा 
शिर लटका हुआ जो लड़का था ओर बेहोश पड़ो हुई कॅडरतो हुई जो औरत थी जो जल्दी 
पच्चा न होने के कारण बेचेन थो, बह भी क्या भावान दो थो । दामोदरदासजी चोले 
कि नदी में नाव डूबने से जो लोग परतश्च मर गये वे क्या परमात्मा ही थ! 
उन दोनों की वात सुनकर पण्डितजी बोले क्रि भाई ! एक दो को क्या वात है। “सर्व 
खन्त्रिद अ्रक्ष” जो कुछ दीस रहा हे सो सत्र के स्व परमत्मा हे! दामोद्रजी बोले कि झया 
परमात्मा भी परश भयंकर रोगों से मरते हैं ? क्या परमात्मा भो दम-दस दिन गर्भ के बाहर 
लटकते हैं ? क्या नाव डूबने पर परमात्मा भी नदी में डूवकर मर जाते हें! यदि यह जोब 
प्रह्म है तो फिर अनेक प्रकार की दुर्दशा क्यों भोग रहा है ! इतना सुनकर पण्डितजी बोले 
कि भाई ! वही परमात्मा अपने असली स्वरूप को भूल कर माया में पड़कर जीव बन गये हैं । 
इसोसे जन्म मरण दुर्दशा को भोग रहे हे । इस बात को सुनकर दोनों झुुश्नु धवडा गये 
और बोले कि महाराजजो ! थोड़ी देर पहले जब हम लोगों ने आप से पूछा था कि जन्म 
मरण के घला से छ्ट्ने का कोन उपाय है! तो आपने कहा था कि परमात्मा को जानकर 
उनकी उपासना करने से जीव जन्म मरण के चक्र से छूट जाता है। यहां आप कह रहे हैं कि 
परमात्मा अपना स्वरूप भूलकर माया के चक्र में पड़ गये हैं और जीव बनकर अनेक दुर्दशा 
भोग रहे हैं। कहिए महाराजजी ! जिसके उपासना से जन्म मरण के चक्र से छूट जाता 
है चह सर्व समर्थ, सर्वज्ञ, सब्चिदानन्द, परमात्मा अज्ञानी वनकर अपना स्वरूप भूलकर माया के 
परश होकर अन्म-सरण चक्र की दुईशाओं को क्यों और केसे भोग सकते हैं ! जिनके 
उपामना से जीव भव सागर से पार हो जावा है, जिसके भजन से यह चेतन माया से तर 
ज्ञाता है वह मायापति अपना स्वरूप कैसे भूर सकता है। उसको माया किस तरह फँसा 
सकती है ! हम लोग तो विपचि भोगते-भोगते घवड़ा कर उससे छूटने के लिये सदगुरु 
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डने चले, किसी योग से आप मिरे भी तो आप कहते हैं कि अपनी उपासना करो । और 
मैं परमात्मा हूँ इस बात का अभ्यास करो । महाराजजी ! यदि हम परमात्मा ही होते तो 


इतनी दुर्दशा क्‍यों भोगते ! आप ही खुद विचार के किए कि परमात्माजीव बनकर कभी 
गर्भ में लटक सकते हैं ! 


पण्डितजी बोले कि झया करें भाई ! हमने जो कुछ सुना है सो आप लोगों से बताया 

है । इतना सुनकर दामोदर घोरे कि जिस मन्त्र से आपने जीव को परमात्मा बत्ताया है, 
उसका कुछ और अर्थ होगा । आप इसके उपर पूरा ख्याल न किये हों। इतना सुनकर 
नारायणदत्तजी बोळे कि भाई दामोदर ) आपका कहना भी उचित ही है। जैसे आप लोग 
सब कामों को छोड़कर इसकी खोज में निकले हैं, इस प्रकार मैंने कभी इस वात पर गौर नहीं 
किया है। पढ़ने पढाने में ही समय बीता है। मैं भली भांति समझ गया कि आप लोगों 
को हरेक आदमी नहीं समझा सकता है। आप लोगों को समाने लायक और आप लोगों 
के आत्मा को शान्ति देने वाला श्री रंगनगर में एक महात्मा हैं। बहुत दिनों तक शुरु की 
सेवा करके गुरु महाराज के कृपा कटाक्ष को खूब सम्पादन किए हुए हैं। उनको सारी 
जिन्दगी इन्हीं सब बातों के बिचार में निकली है। अनुभवी भी बहुत अच्छे हैं। यह भी 
सुना दै कि कईबार स्वम में, तनद्रा में, रुपान्तरों से भगवान का साक्षातभार भी उनको हुआ 
है। मेरे को तो मौका नहीं मिला परन्तु सुना है कि उनके उपदेशों से बहुतां फो शान्ति 
मिली हे) हमारे समम से उन्हीं के नजदीक जाने से आप लोगों के संशय दूर होंगे। सो 
आप लोग कहीं न जाकर सीधे वहाँ ही चले जाइए । इतना सुनकर बे दोनों बडे खुशी हुए 

और हाथ जोडफर पण्डित से कहे कि आपके दर्शन से हम लोगों को बहुत लाम हुए । श्रीमान्‌ 

आशिर्वाद दीजिए कि जल्दी श्री सद्गुरु महाराज का दर्शन हो और इम लोगों के संशय 

दूर हों । इस भयंकर ससार सिन्धु से हम लोग पार हो जाये ! फिर भी इस भयंकर जन्म- 

मरण चक्र में न आना पडे । उन लोगों की विनती सुनकर नारायणदत्तजी असन्न होकर 


पोरे कि भाई ! सच्चे दिल से जो जिसका खोज करता है वह अवश्य उसको ग्राप्त होता है । 
कदा भी है कि :-- 
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जापर जाकर सत्य सनेहू । मिळे न ताहि कछुक संदेह ॥ 


आप लोग पुमुक्ष महात्मा हैं आप लोगों का मनोरथ जहूर विद्र होगा, ऐसा हमें मालूम 
होता है । इतना सुनक ये दोनों श्री रगनार को चरे । पण्डितजी शिष्यां के साथ राम 
टीला को खाना हुए। दोनों सुबरु्ष अनेक तोथ, ग्राम, नगरे को देखते हुए कुछ दिनों चाद 
श्री रगनगर का दर्शन किए । श्री रंगनगर के दर्शन से बहुत शान्ति मिली । गद्गद होकर 
प्रणाम किया फिर कावेरी में स्वानकर नित्यनियम से निद्वत होकर इद्ष्ाझुकृउदेवत भगवान 
थ्री रंगनाथ का श्री लक्ष्मीजी के साथ दशन फिर। तीर्थ प्रमाद लेकर चन्द्रपुष्फरणी के 
तरफ गमे । वहाँ एक विशाल पुन्नाग ब्ग के समोप देले कि मॉं मुमुञ्नु महात्मा हाथ 
जोड़े बेठ हुए हैं। एक महापुरुष परमशान्त मूर्ति कुछ उपदेश करने के लिए एक उच्चासन॑ 
पर बिराजे हुए हैं। ये दोनों भी सुपु महात्माआ को गोठो से थोड़ी दूर पर घेठ गये । 
थोड़ी देर बाद वह उपदेश देने वाळे आचार्यो हाथ जोड़कर गुह परम्परा का स्मरण करने 
रगे । फिर जितने वहां महात्मा लोग श्रपण करने के लिए विराजे थे वे सव उठकर लम्बी 
साष्टांग प्रणाम करने लगे। इनके साथ ये दोना पुमुक्ष भो साष्टांग प्रणाम करके सयो के साथ 
पूर्ववत अपने आसन पर बेठ गये । याद वह उपदेश देने वाले गुरुजी गुरु परम्परा स्मरण के 
घाद रघुकुल तिलक थी रंगनाथ भगवान का गद्वद कण्ठ से स्मरण पूर्वक अपने उपदेद-अमृत 
फो शुरू किये । 


हे महात्माओं ! अपार करुणा फा महोदधि, अनन्त कल्याण युगसागर भगवान श्रीपति 
को अनेक धन्ययांद है कि हम लोगों को ऐसा सुअवसर कृपा करके दिए हैं श्री भगवान की 
अमोम कृपा से मिला हुआ इस अमर को हम लोग व्यर्थ नदो जाने दें। श्रो भगवान हम 
लोगों को मचुष्य बनाये हें। देवता लोग इस भरतखण्ड में मनुष्य देह मिलने के लिए थो 
भगवान से प्रार्थना किया करते हैं। इस शरीर को पाने का परम फछ कया है इसको भली- 
भांति समझ लेना चाहिए । श्री भगवान जो अमूल्य टाईम दिए हैं इसकी कदर करनी चाहिये । 
अनेक शाल्व हैं, बहुत यिद्याये हें और समय बहुत थोडा है। वित्त बहुत है। इपलिए शास्र 
का जो सारभूत विषय दै उस्को ग्रहण करना चाहिए । दश सेर जल में एक तोला दूध डाल 
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दिया जाता है तो परम सार ग्राही हंस दूध लेलेता है और पानी छोड देता है। उसी प्रकार 
हम लोगों को भी वेद-वेदान्त, इतिहास पुराणों में से जो साराश माग हे उसको लेकर चढ 
विस्वास पूर्वक उसपर परिस्थिति करके आत्मा का कल्याण करना चाहिए। वाद-विवाद तथा 
तर्क-वितर्क में टाइम नहीं खोना चाहिए । जिन श्री भगवत्‌ कृपा पात्र जीवों को इस संसार 
का अति भयंकर स्वरूप माठूम हो जाता है, गर्भ रूप नरक में असह्य दुर्दशा भोगते हुए 
दस महिनें उल्टे रटकाये गये थे इस बात का ज्ञान जब हो जाता है, अति परिश्रम से कमाई 
हुई सारी सम्पति को क्षणमात्र में छोड़कर भयंकर रोगों से परवश मृत्यु होने का स्मरण जब 
आता है तो जी बहुत घबड़ाता है। इस जन्म-मरण की बुरी बला से छूटनेके लिए बहुत 
व्याकुल होता है वही वेतन बड़भागी है । जो मनुष्य देह में आकर यदि भवसागर से नहीं तरा 
तो उसके सरिखा अभागा कोई नहीं है। चाहे किमी जात में जन्म लिया हो चाहे इछ 
भी न पढ़ा हो, 'परन्तु नरदेह पाकर ज़िसको मोक्ष मिल गया वह चेतन भाग्यवान है। 
इम लोगों को उसी ज्ञान की कदर करनी चाहिये जिससे इसी जन्म के अन्त में परमपिता 
श्री भगवान की प्रासिं हो जाय । जहां वाद-विवाद तर्क-वितर्क का प्रसग होता हो वहा 
स्ये प्ुप्रुणुओं को नहीं बैठना चाहिए । झ्रमुक्षओं को तीन ही बात जानने की आवश्य 
कता है $-- 

स्वज्ञानं घ्रापकज्ञानं प्राप्यज्ञानं सुमुक्षुभिः । 

ज्ञानत्रय सुपादेयमेतदन्यं न किश्चन ॥ 


इसका अथे यह भया कि मैं कौन इं, सबसे यडा फल हमारा क्या है, उस फल फे मिलने 
के लिए अचूक, सबके लायक ओर परतन्त्र स्वरूप के अनुरूप सीधा उपाय क्या है। दो बात 
और है जिसको जानने की आवश्यकता है। इस अनन्त ब्राण्ड के मालिक परमपिता परमात्मा 
का स्वरूप क्या है और विरोधी स्वरूप क्या है ! जेमा शास्नों में कहा है! 


प्राप्यस्य ब्रह्मणो रूपं, घाप्लुश्च प्रत्यगात्मनः । 
गराप्त्युपायं फळं चेति तथा घ्राति विरोधिनः ॥ 
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वदन्ति सकलावेदाः सेतिहास-पुराणकाः । 
सुनयश्चमहास्सानो वेदवेदान्तपारगाः ॥ 


इसका अर्थ यह है कि वेद इतिहास पुराण तथा सुनि लोग पाँच ही चीज का वर्णन किया 
करते हैं । कहीं प्राप्य परमात्मा के स्वरूप को, कही प्राप्ता जीवात्मा के स्वरूप को, कहीं 
प्राप्ति के उपाय स्वरूप को, कहीं फल स्वरूप को, कही विरोधी स्वरूप को, इसी का नाम अर्थ 
पंचक है। अव शास्ता का साराश यह है कि जिन य्रृउ्॒क्षुओं को अथे--पचक का ज्ञान हों 
जाता है उन्हें कुछ भी जानना वाकी नहीं रह जाता हे । इस लिए सब से पहिले अर्थ पंचक 
ज्ञान होना चाहिए यह पूर्वोक्त पाँच अर्थ है। सब शक्लो का निचोड भाग है। अर्थ पंचक 
ज्ञान के बाद सभी सदाय जड-मूल से छूट जाते हैं। अर्थ पचक ज्ञान के विना शंका संदेह 
हृदय से कभी जाता नहीं है। इसको जानने के वाद घडी शान्ति मिलती है। कितने शास्त्रों 
की पढ़ा हो और अर्थ पंचक ज्ञान न हो तो उसका अम नहीं छूटता । ज्यादा टाइम नहीं है 
जल्दी में कहने से घरावर समझ में नहीं आयेगा इस लिए इस प्रसग को आज यहाँ दी रहने देते 
हैं। इतना कह कर उपदेशक महातमा गुरु परम्परा स्मरण पूवक श्री भगवत्‌ स्मरण करते हुए 
उठे । सब मदात्माओं ने लम्बी साशंग की और उस प्रसंग का अनुसन्धान करते हुए अपने- 
अपने आसन पर गये। वे जो दो चक्षु नारायणदास जी के भेजे हुए आये थे वे भी 
साण्टांग-दण्डबत्‌ करके एक धर्मशाला में जाकर नित्य नियम से निपट कर कुछ भोजन करके 
आपस में कुछ कहते हुए पेठे थे। रघुबीरदास बोले क्यों भाई दामोदर ! हमें तो आज का 
उपदेश बहुत ही प्रिय लगा। यह जो उपदेश देने वाले महात्मा नी हैं बड़े एकान्ती माझूम 
हो रहे हैं। तुम अपनी कहो । दामोदरदास बोले भाई! हमे भी बहुत शान्ति मिली । 
कया नारायणदच जी ने जिसको बताया था ये वही महात्मा हैं या दूसरे हैं यह समम में नहीं 
आता । इतने में उन श्रोताओं में से दो सूतिं अनायास वहाँ आ गये। दोनों महात्माओं 
को दामोदरजी ने आदरपूर्वक प्रणाम करके आसन पर वेंठाया और हाथ जोडकर पूछा आप लोग > 
कौन हैं, शुभनाम क्या हे, निवासस्थान कहाँ है ! कृपा करके हमलोगों को दशन दिये पुन्नाग 
के नीचे जहाँ सत्संग दो रहा था वहाँ भी आप सव का दशन हुआ था। यहाँ कसे 
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पघारना हुआ हमारे लायक सेवा कुछ हो तो कृपा करके आज्ञा दीजिए । इस प्रकार दामोदर 
जी का प्रीतपूर्यक शिष्टता का व्यवहार देख कर वे दोनों बडे प्रसन्न हुए । उन दोनों में से 
एक महात्मा बोले मेया ! आपके अलौकिक स्वभाव से इमलोग बडे प्रसन्न हैं। हम दोनों 
रंगपडून के रहनेवाले हैं। मेरा नाम हरिराम है और दूसरे सजन का धनीराम है । एक 
विद्वान्‌, महान्‌ अनुभवी, बड़े एकान्ती महापुरुप यहाँ विराजते हैं। उनका उपदेश चल रहा 
है, उसको श्रवण करने के लिए रगपइन से आये हें। और भी जहाँ-तहाँ से अनेक सज्जन 
पधारे हुए हैं। कुछ दिन उपदेश लाभ लेने के लिए यहाँ ठहरने को विचार है। जगह 
की तलाश में यहाँ आये हैं। कृपाकर आप अपना परिचय बताइए कि आप दोनों कोन हैं १ 
कहाँ के रहनेवाले हैं ! शुम नाम क्या हे ? किस निमित्त यहाँ आये इए हैं ! 
दामोदरजी जिस निमित्त श्री रगनगर में आये हुए थे। सारी कथा हरिरामजी फो 

सुनाये। जिस ग्राम के रहनेवाले थे; जो इन दोनों का शुभनाम था सो सब जनाये बाद 
रघुबीरदास बोले कि भाई दामोदर ! इमलोगों का बड़ा भाग्य है कि आज इन दो भाइयों फे 
दर्शन का लाम हुआ। इनके जरिये नारयणदत्तज्ञी के बताये हुए सद्गुरु महाराज का भी 
शायद पता लग जाय । इतना सुनकर दामोदरजी बोले -हाँ भाई ! ये दोनों सज्जन बड़े सन्त 
मालूम पडते हैं क्योंकि घरों का सारा काम काज छोड़कर कुछ टाइम उपदेश सुनने के लिए, 
प्रवास के अनेक कष्टों को ध्यान में नहीं रेते इए यहाँ पघारे हुए हैं। भ्री हरि की बडी कृपा 
हमलोगों पर है। क्योकि--“बिन इरि कृपा मिले नहि सन्ता” इतना बोलकर हाथ जोडकर 
धनीरामजी से दामोदरजी बोले--आपसे इम कुछ पूछना चाहते हैं ! यदिआक्षा दें तो पूछें । 
हमलोग श्री रगनगर में पहले ही आये हैं। यहाँ की घातों से विल्कुल अनभिज्ञ हैं। जिस 
निमित्त यहाँ आये हैं वह सारी वात तो आप से निवेदन करही चुके हैं । जिस महापुरुष का 
उपदेश श्रवण करने के लिए आप सब आये हैं उनका कुछ परिचय जानना चाहते हैं। आपके 
नगर में भी विद्वान्‌ होंगे। फिर वहाँ क्यों नहीं उपदेश श्रवण किये । और विद्वानों की उपेक्षा 
- यहाँ वाळे महापुरुष में झया विशेषता है तथा इनका शुभनाम क्या है सो कृपाकरके कहिए। 


आपको तकलीफ तो होगी परन्तु हमलोगों का संशय दूर हो जायगा श्री भगवान आपलोगॉ 
का सला करं । 


२६८ शरणागति मीमांसा 


इस प्रकार दामोदरजी फा बचन सुनकर धनीरामजी घोले भाई दामोदरजी ! सावधान चित 

से सुनिए । म॑ कोमटी वैश्य का चालक हुँ । आपकी कृपा से घर में लाखों का ब्यापार होता 
दै। ३० वर्ष की मेरी उम्र है। घर में १४ २० मूर्सि थ। अचानक गाँव में इन्फेश्ञा 
रोग का दौरा हुआ। दो-तीन को छोड़कर वाळी सव को बीमारी होगई। ढाक्टर और 
चेद्यॉ मे बुत रुपये सच हुए। परन्तु इछ लाभ नहीं हुआ। सारा काम धाम जिसके उपर 
निर्भर था, अभी ३४ की उम्र थी, मेरे बड़े भाई थे उनका शरीर अचानक छट गया । इमलोगों 
फो मालूम नहीं था। यह अचानक भयकर विपत्ति आ पहंगी । बहुत से धन मुप्त रूप से 
जहाँ-तहाँ वो रखे हुये थ, परन्तु हमलोगों से न तो कह पाये और न हमहीं उनसे पूछ 
पाये। सारा घन जहाँ का तर्हा रह गया। एक रोज के पाद हमारे बढ़े याप की मृत्यु हो 
गई । तीसरे दिन उस बडे भाई का एक लड़का था वह भी चल दिया। उसी दिन शाम 
को मेरी औरत का भी मरण हो गया। मैं क्या कहुँ भाई दामोदर ! पाच-सात रोज के 
अन्द्र बुदे फेकते-फेंकते टाइम छुटाइम ठंढ जल से वार-वर नदियो' में नहाते-नददाते उन प्रिय 
वन्धुओं फे वियोग में रोते-रोते, बार-बार उन मरे हुए कुटुम्तों के पीछे उपवास करते-करते मैं 
भी इन्फ्ले्ञा में आ गया। भर में दो-तीन वेचे थे, उन लोगों का भी जीने का इछ 
ठिकाना नहीं दीखता था । मकान बिलकुल शून्य हो गया । घर में इस प्रकार की भयकर 
घटना को देखकर सब नौकर चाकर फहाँ के कहाँ चल दिये। मैं बिलकुल अनाथ होकर 
इन्फ्छण्ञा में पड़ा हुआ था । कोई भी हमें पूछने घाला नहीं था। गांव में बिमारी का 
जोर था ही । हमारे घर में पांच-सात दिन के अन्दर जो बहुत लोग मर गये इस डर से कोई 
भी वदां आता नहीं था । अचानक बहुत इुड्त्रियों के भयकर श्लोक एकदम हृदय पर आ जाने 
के कारण मेरा हृदय भी बहुत कमजोर हो गया । टाइम पर पथ्य वगरहृ का भली भाति 
इन्तजाम न होने के कारण सुझे सन्निपात हो गया । उसी बेहोशी में मैं वाहर निकल पड़ा। 
शक भोजाई और मेरी बड़ी माँ एक मेरे छोटे बालक को लेकर उसी भयंकर कालकोठरी फे 

समान शत्य घर में रह गई । झुटुम्न के वियोग में वे लोग पहले से मद्दा दुखी थे ही फिर 

हमारी ये दशा देख कर उन लोगों को जो सकट भोगना पड़ा उसकी याद से कठोर से 

कठोर हृदय विदीणे हो जाता दै। दूसरे गांव में मेरे बड़े बाप फे एक आसामी थे। दयार 
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माई उनका नाम था। उन्होंने किसी के जरिये मेरे घरकी हालत सुनकर अपने खातिरी के दो 
चार बर्धुओं को लेकर घर पर आकर कृपापुर्वक बहुत कुछ सम्माला और इन्तजाम किया । 
पड़ी माँ तथा भौजाई को बहुत धीरज दिया। हमें सन्निपात में जहाँ-तहाँ घूमते अनेक 
विपत्ति भोगते जानकर मेरे सुधार का बहुत कुछ प्रयत्त किया। उनके अनेक प्रयत्न करने पर 
भी जब मेरा उन्माद न जा सका तो दयापूर्वक फोशिश करके समण्यघहार से हमें पकड़वाकर 
खान-पान के अच्छे इन्तजाम के साथ एक हवादार कमरे में अपने विश्वासी एक मित्र की 
निगरानी में रखकर हमारे आराम करने की चेष्टा में किसी अच्छे वेध की तलाश करने फे लिये 
चिक्ठुपट्टम को गये । इधर हमें पागल जानकर, घर को अनाथ समक झूठे बन्धु कहाने वाले लोग 
हूटने का तथा कब्जा करने का अच्छा मौका जानकर आक्रमण किया) यह बात किसी के 
हारा दयाळ भाई को चिद्ठपड्म में माझूम पड़ी । वह वहाँ से बहुत जल्दी आकर अनेक 
प्रयत्नो से उन हुटेरे मिथ्या बन्धुओं को वहां से मगा कर जिसमें हमारा धन सुरक्षित रहे 
इसके लिए इन्तजाम के लिए राजपुरुषो को नियुक्त किया । घाद उनके प्रय्न से धीरे-धीरे 
इमारा उन्माद शान्त पड गया। कुछ दिनों बाद लोगों के समझाने से घेदिक मर्यादा को 
मानकर खत बन्धुओं का सक्षेप से मैने श्राद्ध कर्म कराया । बाद बहुत कोशिश करने पर भी 
घर के काम घाम में, व्यापार-धन्धा में, घर को सम्मालने में, बाल बच्चों में बिलकुल दिल 
नहीं लगता था। इतना उचाट बढ़ गया कि मैं जहां जाता रहा, वहीं सारा जगत शून्य नज़र 
आता था। किसी से कुछ बोलना या कुछ सुनना जहर के समान माझम पड़ता था। झुले 
क्या करना चाहिए यह कुछ मालूम नहीं पहता था। जब घर के कुछ > काम करने का कुछ 
बिचार होता था तो उसी वक्त जी घबडाता था और बड़े भाई की याद आजाती थी। बस 
यही विचार उठने लगता था कि उन्होंने तो अपने सुख के लिए बहुत झुछ किया और कमाया 
था। परन्तु ये सारी कमाई उनके छुछ भी काम न आ सकी । यदि दयाल भाई की मेहर- 
पेग न होती तो झूठे भाई-बन्धु नातेदार कहाने वाहे लदेरों फे दारा सारा धन लुट गया 
होता । जब इसी तरह परवश इच्छा न होने पर भी सारी कमाई को और सारे कुडुम्य को 
छोडकर घुरी हालत से मर जाना है तो इतना परिश्रम करने से फायदा ही कया है), य॒दि 
कहा बाहर जाने का विचार होता था तो भी कहाँ जाऊँ क्या करूँ कुछ समझ में नहीं आता 
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था | उचाटन फे कारण घबड़ाकर घहुत दूर एफ जॅगल में चला गया और एक पेड़ के नीचे लेट 
शया । ज्यों ही नेत्र मीचा न जाने क्या की कया भावनाय मन में उठने लगो । एक दिन 
एह था कि बड़ आदमी कहाने वाले भी मेरे से सहज ही नही मिल पाते थे । हाय ! ईश्वर | वह 
येरा कसा दिन आया था। मेरे का सन्निपात में जानकर लूटने के लिये तो बहुत से भाई 
पर्थु चन बेटे । परन्तु उस भयकर विपत्ति मे जब पड़ा था तो एक भी भाई बन्धू नजर नहीं 
झाये | उस वक्त नौकरों ने भी साथ नही दिया। सच कहा हे कि बुरा वक्त आने पर॑ 
एक ईश्यर ही सहायक होते हैं। अब तुम्हें क्या करना चाहिए, कुछ तो निश्‍चय करो । क्या 
घर के व्यापार धन्धों मे लगोगे ? कया करोगे धन्धा ब्यापार करके ! लाखों पडा है जिसको 
कोई खाने वाला नही हे, न कोई सम्दाठने वाला जप उस्तो तरह से घुरी हालत से परवश 
यनाथ होकर सत्यु के गाल में चले जाना है तो फ्रिमके लिए फिजूल मेहनत करोगे, देखो 
घनीराम ! तुम्हे सासारिक व्यवहार मे अब नहीं लगना चाहिये क्योंकि तुम तो भयंकरं 
सन्निपात में पड़ गये थे। मानो कि संसार से तुम्हारी भी विदाई हो चुकी थी परन्तु न जाने 
कौनसी शक्ति ने फिस फाम के लिए रख लिया। हे भगवान ! यह क्या संसार है! आब' 
वे बड़ भाई वगेरह कहा हैं! इस ससार का जुटान क्यो होता है ओर क्यो छट जाता है ।' 
घर में जाऊँ तो दिल नहों लगता ; बाहर जाऊ तो कहां जाऊ | फुछ देर तक इसी तरह' 
धया का कया बकता हुआ निर्जन घन में लेटा हुआ था। चित्त में बडो अशान्ति थी इतने ' में 
एक मूर्ति ओर आ गये । मैंने पूछा--भाई ! कहां जा रहे हो ! बढ बोले कि तीर्थ यात्रा को । 
उनके साथ में मी चल दिया। दर्भशयन नाम वाला एक तीर्थ था) वहा ये एफ दो दिनं 
निवास किये। वहां एक स्थान था। वहा चइत से महात्मा रहते थ। मेरा चित्त कुछ 
सत्संग पाकर वहां कुछ रमा । पाँच साव रोज के बाद एक सजन आये ओर उन महात्माओ' 
का कछ सत्कार किये । उनके जाने के बाद स्थान के मालिक जो महात्मा थ वे आये। उन 
मरहात्माओं पर बहुत करुद्ध इए, क्रोध का कारण भगवान जाने । उस वक्त से वहाँ इया, बेर 
का पैला देखकर इम लोग रामनगर में गये । वहां विद्वानों की एक सभा थी। इछ देर 
कर मठे । वाद में उठकर खड़ा हुआ हाथ जोड़कर अपनी सारी कथा सुनाकर शान्ति का 


ला 
एक विद्वान हमें समकाने के लिये उठे। तुम्हे क्‍या मालूम हे ? तुम क्‍या 


उपाय पूछा | 
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समझा सकोगे १ ऐसा कह करके दूसरे विद्वान उठे। तीसरे पण्डित ने उन्हें डांटकर पेठा दिया | 
हतने में में कहुँगा, में समझाऊँगा, आपस में ऐसा कहकह कर उन लोगों में बहुत कलह फैला । 
में घबड़ा कर सबसे हाथ जोडकर बोला कि “आप लोग न कष्ट उठाइये । मेरा दुर्भाग्य ही 
ऐसा है” ऐसा कहकर बहां से रवाना होकर मन्दिर में राम सखे भगवान का दर्शन करके 
लक्ष्मणगढ़ को गये सोते वक्त विचार करने लगा कि में कहा रहँ । आयु के दिन किस तरह 
किस ठौर पूरो करूं । क्या मेरे लिए दुनियां में कोई ठौर ही नहीं है? घर में तथा घर के 
कार्य में तो दिल ही नहीं लगता है। क्योंकि हमारे लिये ससार भयावन हो गया हे । 
यदि घर छोड़कर मठों में रहना चाहूँ तो वहां ईर्ष्या बेर से जी घवडाता हे) शान्ति पाने के 
लिए विद्वानों के पास जाता हूँ तो बहां खुद ही अशान्ति फैली हुई नजर आती है । जहां खुद 
ही अहकार-अशान्ति घर कर रहा है। वहां मुझे केसे शान्ति मिल सकेगी । इस प्रकार 
चिचारते-बिचारते घबडा गया । नेत्रो' से आँब्न आने लगे। यह मालूम पडने रुगा कि इस 
ससार भर में सुख शान्ति का कहीं भी दौर नहीं है । माठूम पडता है फि सुख और शान्ति 
का कोई दूसरा ही स्थान है। बह कहां है उसको जानने बाला कौन है! उसके मिलने का 
उपाय क्या हे ! इसका पता लगाना चाहिए । ऐसा बिचार कर रहा था कि इतने में ईश्वर की 
दया से अचानक बडे दर्शनीय एक मूत्तिं आ गये। कृपा करके उन्होंने हमारी सारी कथा 
पूछी और बड़े प्रेम से श्रवण करी । कुछ देर मौन रह कर बोले कि भाई धनीरामजी ! तुम्हारे 
पर परमात्मा की असीम दया उमड़ पड़ी है तब तुम्हें संसार भयावन लगने लगा है। जब 
संसार से ही जी उचट जाता है तमी सच्चा सुख प्राप्त होता है। भाई घनीरामजी ! बिपत्ति में 
अनक दोप हैं परन्तु एक गुण भी बडा भारी हे | बह यही है कि परमात्मा की तरफ चेतन 
को तुरन्त शा देता है। भाई धनीराम ! व्यथ दुनियाँ में भटक रहे हो! जहाँ में बताता 


हूँ वहाँ हीं आप चले जाइये । आपका सारा भ्रम दूर हो जायगा । आपको अच्छी शान्ति 


मिलेगी । जहां देखो वहा अहकार ममकार को अग्नि में सब जगत जल रहा है। सच्चे मार्ग 
को बताने वाला बडा दुर्लभ है। 


हे यदि आप सच्चा सुख और शान्ति चाहते हो तो श्री रंगनगर 
पे देवराज गुरु नाम के एक महा पुरुष हैं, उनके पास जाइये । अनेको' का अम उनके उपदेश से 
स हुआ है। अनको को उनकी ऊपा से दिव्य धाम की प्राप्ति हुई। भाई दामोदर जी ! उस 
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सजन के उपदेश से में श्री रंगनगर आया । श्री देवराज गुरु का दर्शन किया । अपना सारां 
दुःस निवेदन किया । उनके पास कुछ दिन निवास क्रिया । सचमुच मेरा सारा दुःस उनके 
उपदेश द्वारा दूर हो गया। उस महा पुरुप के श्री चरण सम्बन्ध से हमें अपार शान्ति 
मिली। घर में रहता हुँ तो भी उनकी कृपा से अघ सासारिक दुख सुस प्रायः असर नहीं 
फरता है उसी वक्त से जब-जब यहा उनका उपदेश होता हे तत्र तब मारे काम काजो को 
छोड़कर उपदेश श्रवण के लिए आ जाया करता हूँ । जयतक उपदेश होता हे तव तक यहां 
ओऔरंगनगर में रहता हूँ । बाद उनकी आज्ञा लेकर घर जाकर उनके उपदेश के अनुसार भगवत्‌ 
आज्ञा कॅकये मानकर घरका कार्य करता हॅ । इस मद्दापुरुप के विषय में जा परिचय आप पूछ 
रहे हैं उसको सक्षप से आगे बताता हूँ। उनका एक मित्र है उनके जरिये कुछ मालूम हुआ था 
और खुद इमें भी जितना मालूम हो चुका है सो आपकी सेया में निवेदन करता हूँ । 

“रामपुरी के नजदीक झुफुन्द महल के वे निवासी हे । उन्हें वाल्यावस्था से परमात्मा 
के प्रगट मिलने की बहुत उत्कण्ठा उठी सत्रह वर्ष तक जो कुछ पढने लिखने की जरूरत 
धी सो पढ लिख लिए। वाद परमात्मा की खोज में ही उनका सारा समय व्यतीत हुआ। 
इस वात की ठौर-ठौर चर्चा मो फली हुई है कि कई बार उन्हें प्रगट परमात्मा का दर्शन भी 
झया है। ज्यादातर वे एकान्त में ही रहा करते हैं किसी से मिलना जुलना पसन्द नहीं करते 
खुद किसी के यहाँ आते जाते भी नहीं हैं। जिसको सममते हैं कि यह सच्चा समक्ष सच्चा 
प्रमी है, उसके बहुत इठ करन पर उसके यहाँ जाते हैं। संसार से छुटकर जिस प्रकार यह 
जीव अत्रय इसी जन्म के अन्त में परमधाम को चला जाय उन सप्र शास्त्रों के निचोड सारांश 
विपय को ही बारम्बार उपदेश किया करते हैं। उनके पास भगवान के मिलने के अतिरिक्त 
दूसरी चर्चा नही है। इसके अतिरिक्त प्रकृति के मनुष्यों से वह दूर रहा करते हें । बहुत 
आग्रह से बुलाने पर भी किसी समा व्याख्यान वरह म नहीं जाते । प्रायः तीर्थी मेलो ' में 
मनुष्यो' के भीडस्थलों में जाने में उन्हें बहुत नफरत है। विशपतर दीले, एकान्त, नदी तर, 
जंगलो' में ही मिला करते हैं । पहिले तो उनका उपदेश मी हुआ करता था अब तो उपदेश 
देना भी बन्द कर दिये है यह बात सुना है और मेरा अनुभव भी है कि उनके ऊपर सच्चा 
स्नेह जिसका होता है और जिनके ऊपर उनकी सच्ची कृपा हो जाती है उस घडभागी चेतन 


LN 
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को किसी न किसी रूप में भगवत का जरूर साक्षात्कार हो जाता है इस बात की तो प्रसिद्धि 
है। कपट छोड़कर सच्चे दिर से मान अपमान को न देखकर जो लोग इस बात के लिए 
उनसे हठ किया है ऐसे बहुतेरे लोगों को तो एक दो रोज ही के सत्संग से बहुत कुछ लाभ 
हुआ है। छुछ दिन पहले इत बात की प्रसिद्धि के कारण उनके नजदीक बहुत भीड होने 
लगी थी । उससे बचने के लिये बालकों के समान कुछ ऐसी बात कर देते थे जिसमें जनता 
तग न करे। सचप्रुच वह आज के संसार में एक ही महातमा हैं। उनका जब ps होने 
लगता है उस समय तो यही मालूम होता है कि उनके पास साक्षात श्री भगवान विराजे हुए 
हैं और कई वार बहुतों को दर्शन भी हो गये हैं न तो वाद-विवाद उन्हें भाता है न वाद- 
विवाद वालों को अपने पास आने देते हैं। न मत-मतान्तरों का विषय वह खुद कभी 
चलाना चाहते हैं, न मत-मतान्तरों के मगडे वालों को अपने नजदीक आने देते हैं। जो 
सच्चा शर्षु और जिल्ञासु उनके ध्यान में जेंच जाता है अपने नजदीक उसे ही बेठने देते हैं। 
भाई दामोदरजी £ हमें तो पहले यही मालूम पड़ा था कि अब हमें शान्ति मिठने का कोई 
ठौर ही नहीं है । परन्तु उस महापुरुष का जब से दर्शन हुआ तब से हम में मचुष्यपना आशया । 
अब हम में किसी प्रकार फी शंका न रही । पहले अनेक प्रकार के तर्क वितर्क उठा करते थे । 
कुम्ब सोह तो इम में पछुओं से बढ़कर था । उसी कारण मेरा चित्त उचाट खा गया परन्तु 
जब से उनके उपदेश का राम होने रुणा तब से सब मोह-भ्रम न जाने कहाँ चला गया । 
हमें तो दुनिया भर में सशय आम रदित श्री हरि के ऊपर ब्द विश्वास वाला सच्चे दिल से 
हमारे जैसे दुखिया चेतनों को सब शास्त्रों का निचोड़ सारांश आत्मा के सच्चे कल्याण का 
मार्ग बताकर हित चाइने वारा आज तक कोई नहों नजर आया । भाई दामोदर ! भगवान 
दी खुद जिसके वश होकर रहते हैं, इच्छा प्रुजत दर्शन देते हैं। उनके भुणों का वर्णन हमारे 
जसे अल्पच क्या कर सकते हैं। जिसका जरा मी कृपा लेवा हो जाने पर भगवत का स्प 
प्राप्त हो जाता हे, ऐसे महापुरुष की महिमा जितनी कही जाय वह सत्र थोड़ी है । 
घनीरामजी के मुख से देवराज शुरु की महिमा सुनकर दामोदरजी रघुबीरदास से 
बोले कि भाई रघुदीरदास जी हमलोगों फो उस जंगल में पण्डित नारायणदत्तजी ने जिसको 


बदाया था वह यही महापुरुप हैं। अब इसमें बिल्कुल सन्देह नहीं हे । रामटीले को जाते 
३४ 


२७३४ शरणागति भीमांसा 
समय आशीर्वाद देकर उन्होने कहा था कि आप लोगों झा सारा सशय-अम दूर करने बाला, 
सच्चे मोक्ष मार्ग को बताने वाला, शम दमादि दिव्य गुण सम्पन्न गुरु झी असीम कृपा से सब 
शास्त्रों का सारांश बताकर जीवों का कल्याण करने वाला, सदगुरु श्री रगनगर में अवश्य मिले | 
फ्योंकि-- जापर जाकर सत्य सनेहू । मिल न ताहि कछुक सन्देह ॥ उम महापुरुषका आशी- 
बाद हम लोगों के लिए फलीभूत हो गया । भाई धनीरामजी के मिलने से हम लोगों को 
महान लाम हुआ । जसे सृतकका अमृत मिल जाय, जन्म दरिद्र को पारस मिल जाय, अन्म 
अन्ध को नेत्र की प्राप्ति हो जाय, ऐसा सुख इम लोगों को आज प्राप्त भया । ऐसा कहकर 
बे दोनों नेत्र में आँसू लेकर गट़ढ कण्ठ होकर धनीरामजी का पेर पकड़ कर पूर्व दुसों को याद 
कर उन दुसों से घबड़ाकर जिस शान्ति के लिए बहुत दिनों से सोज में परिश्रम उठा रहे थे 
आज उस परम शान्ति को प्राप्ति कराने वाला, सदू पुरु के ग्राप्त का सुन्दर सुअवसर जान कर ऐसे 
भगवत्स्वरूप दिव्य गुरु का परिचय कराने पाला, मानो भगवान ही का भेजा हुआ महान 
भागवत धनीरामजी को पाकर अत्यन्त आनन्द में मग्न होकर कुछ देर पड़े रहे। 
श्रीहरि का प्यारा, सद्शुरु का परम कृपा पात्र, धनीरामजी ने उन दोनों को परम कृत- 
न्ता फे साथ गद्गद कण्ठ होते अपने चरणों पर पडे देखकर अत्यन्त संकुचित होकर हाथ 
जोड़ अत्यन्त नम्रता के साथ प्रार्थना पूर्वक अपने चरण से अलग करके कहा कि भाई दामो- 
दर जी ! आप लोगों के इस ब्यवहार से मैं बहुत लज्जित हो रहा हूँ। मैं तो संसार-चक्र में 
पडा हआ आप सज्जनो का क्षपायात्र एक तुच्छ चेतन हुँ । हम में इतनी योग्यता नहीं है 
कि दूसरे से पेर छुआ । आप लोगों की कृपा हम पर बनी रहे इतना ही मात्र काफी है । 
आप दोनों के दर्शन से मैं भी आज अपने को धन्य मानता हूँ। क्योंकि आप लोगों में 
'विर्कुळ अहंकार ममकार नहीं दीख रहा है पूज्यपाद श्री देवराज शुरु के मुखसे कई वार 
सुन चुका हैँ कि जिन चेतनों में कृतज्ञता गुण हो और अहकार ममकार न हो वे ही खरे 
ममक्षु हैं। भाई दामोदर जी ! अभी तो आप लोगों की हम से कुछ भी सेवा नहीं हुई हे 
सिफ माहाराज जी का परिचय मात्र जनाया है। इतने ही पर आप सव हमारा बहुत कुछ 
उपकार मान रहे हैं । आप लोगों में तो आइचयजनक नम्रता है। अहंकार ममक्रार तो 
लाखों कोस मानो दूर चला गया है। श्रीदेवराज शुर के श्रीमुख से कई बार इस प्रसंग को 
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श्रवण करने का काम पड़ा है. कि अहंकार ममकार रहित जीव जरूर संसार वंधन से छ्ट्ने के 
योग्य होते हैं। अहंकार ममकार से ही अनेक दोप उत्पन्न होते हें । जो अच्छे पहुँच हुए 
कहे जाते हैं उन्हें भी अहकर ममकार मार डालता है । श्री स्वामी जी महाराज के सत्संग में 
बारम्धार यह प्रसंग आता है । 
धनीरामजी के मुख से बारम्बार अपनी प्रशंसा सुनकर चकित होकर दोनों मूर्ति गद्नद्‌ 
हो दाथ जोड़कर बोले--हम लोगों को तो कभी सत्संग मिला ही नहीं, आज तक हाय-हाय 
करने में ही दिन बीते हैं और सोने में रात बीती हे! दुर्भाग्यवश कभी शान्त चित्त वाले 
महापुरुष मुमुक्ुओं के सत्सग का आज तक योग ही नहीं प्राप्त हुआ है। श्री रगनगर आते 
समय एक जगइ दो घड़ी एक सत्सग में बेठने का काम पड़ा था। वहाँ दो चार बातें सुनने 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ था । एक दो बातें याद हैं सो आपकी सेवा में निवेदन करते हैं । एक 
कोई श्री हरि के प्यारे महात्मा कुछ प्रवचन कर रहे थे। कुछ लोग बडे प्रेम से श्रवण कर रहे 
थे। यहाँ क्या हो रहा है इस वात को जानने के लिए हम दोनों भी वहाँ जा बैठे | उस समय 
यह प्रसंग निकला कि सच्चे, भगवत्‌ के प्यारे सद्गुरु के प्राप्त होने के बाद संसार बन्धन से 
छूटजाना, भगवत्‌ को प्राप्त कर लेना, मोक्ष मिलने का अधिकारी हो जाना यह कोई बड़ी बात 
नहीं है। इस दुनियाँ में संशय भ्रम से छुड़ा देने वाला, दिष्य धाम के सच्चे मार्ग को बताकर 
उस पर इढता करा देने वाला, सद्गुरु का मिलना बडा दुलभ है। जब तक इस जीव को 
सच्चे सद्गुरु की प्राप्ति नहों होती है तव तक किसी भी उपाय से संसार सागर से यह जीव 
तर ही नहीं सकता । महात्माओं का निर्णय हे कि--“गुरु बिन भवनिधि तरे न कोई । 
जो विरख्ि शंकर सम होई ॥” याने सच्चे मार्ग को बताने वाले सद्गुरु के बिना चाहे 
नक्षा शकर के समान क्यों न हो परन्तु संसार सागर से पार नहीं हो सकता । गुरु भी अनेक 
प्रकार के होते हैं परन्तु जो भली भाँति जीव का स्वरूप, ससार का भयावन पना, चौदह 
लोकों के सुखों की अनित्यता तथा परमपद का नित्यपना सममाकर ससार से छुड़ाकर परमपद 
देने वारे परमात्मा ही हैं। इस प्रकार ये ज्ञान देकर, उस परमात्मा में ठता जमाकर, उस 
परमपद के मिलने के योग्य अधिकारी बना दे। उसके अतिरिक्त संशय भ्रम अपने ज्ञानो- 
पदेश द्वारा कपा करके दूर कर दे, वदी सब से बड़े सद्गुरु कहे जाते हैं। ऐसे सत्शुरु को 
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कृपा कर के जो भाई प्राप्ति करा दे, अच्छ समझदार लोग ता जिन्दगी उनमें भी गुर कें 
समान ही निष्ठा रखते हैं और गुरु के समान ही वर्ताच भी करते हैं । तो भाई धनीरामजी ! 
इमलोग तो ताजिन्दगी आपके उपकारो को नहीं भूलंगे। जिम सदगुरु के मिलने पर चेतन 
संसार बन्धन से छूट जाता हे, परमपद प्राप्ति के योग्य बन जाता है, ऐसे सद्गुरू को बता 
देने वाले जो कृपासागर सज्जन हैं उनके बरावर दुनियाँ में अपना कौन उपकारी हो सकता है! 
और ऐसे महापुरुषों के यदि चरण स्पर्श करने में जीव तक वितर्क करेगा उसके समान कृतष्म 
जगत में दूसरा कोन हो सकता है ! आप सद्गुरु के परम प्रिय हें, परम कृपापात्र हैं, संशय 
अम रहित हें, वहुत दिनोंतक सद्गुरु के द्वारा सब्र शास्त्रों का साराश भाग भली-भाँति 
समझे हुए हें, श्री स्वामीजी महाराज की कृपा संपादन किये है, संशय भ्रम आप में बिल्कुल 
नहीं हैं। गुरुचरणों का वर्णन करते-करते अप गद्दद्‌ हो रहे हैं। नेत्रां में वार घार आपके 
आँद्र आ रहा है। पुनः पुनः आपके रोम खडु हो रहे है। इस प्रकार आपके समान 
सत्पुरुष जगत के अलंकार रूप हैं। जो अमूल्य चीज इमलोग ढेंढने के लिए देश विदेशों से 
भरमते-भरमते आ रहे हैं सो आपके द्वारा अनायास आज ग्राप्त होने का सुअवसर आगया 
है । इमलोगों को तो यह वात संदेह रहित जच रही है कि जिस निमित्त हइमलोग आगे हैं 
यह सारा कार्य पूरा करने में आप ही समर्थ हें। आत्मा का उद्धार करने के लिए श्रीदेवराज 
शुरु के निकट में जितने विषय हैं, प्रायः आप से एक भी अज्ञात नहीं है। आप कृपा करके 
इसी धर्मशाला में निवास करिये। आपके समीप रहने से, आपके सत्सङ्ग से हमलोगों का 
जीवन सफल होगा । आप तो सव प्रकार से बडे हैं, समर्थ हैं, सव लायक हैं, तो भी 
इमलोगों फे लायक जो कुछ आपकी सेवा होगी, सो करंगे। दामोद्रजी की सौजन्य भरो 
बाते सुनकर धनीरामजी भी वेसा ही निश्‍चय करके अपना सव सामान उसी धर्मशाला के एक 
विशाल कमरे में मँगवाकर रखवा दिये। चाद वे सभी लोग नित्य क्रिया से निवृत्त होकर 
आराधन कराकर भगवान के अर्पण के बाद भोजन करके थोडी देर आराम कर गये। इतने 
मे किसी ने पुकारा । घनीरामजी बोले कौन है भाई। पुकारने वाले बोले मैं हूँ वेंकट बाबू 
घनीरामजी बोलें--किसकी तलाश में आये हैं। वे बोले--रंगपट्टन वाले धनीरामजी हैं कया! 
वह बोले--न्हें आप क्यों ढूँढ़ रहे हैं! बेंकट बाबू बोले--कि श्री रंगबाग में व्यासासन 
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पर श्री देवराज शुरु बिराजे हुए हें । महात्मा धनीरामजी के बिना कालक्षेप प्रारम्भ नहीं 
हो रहा है। पता उमा है कि धनीराजी इसी धर्मशाला में आये हैं। उन्हीं को बुलाने के 
लिए महात्माओं ने हमें भेजा है। धनीरामजी बडे प्रेम से मस्तक नवाकर, हाथ जोडकर 
घेंकट बाबू को प्रणाम कर पूछा कि वहां कितने श्रोता उपस्थित हैं? बॅकट बाबू बोले-- 
अन्दाजन एक हजार । इतना सुनकर घनीरामजी ने सच्चे जिज्ञासु महान्‌ मुम्नक्षु श्री दामोदर 
जो से कद्दा--आपलोग भी चलिए। स्वामीजी महराज के प्रवचन का समय हो गया है। 
मुक श्रोतागण उपस्थित हो चुके हैं । इस दास पर स्वामीजी महाराज की असीम कृपा है। 
दास के लिए बुलाहट आचुकी है। नीचे श्रीमान्‌ बेंकट चावू खड़े हैं। इतना दामोदरजी 
से कहकर वेंकट बाबू से कहे कि आपको बुलाने के लिए यहाँ कष्ट करना पडा । आप 
चलिए। स्वामीजी महाराज से हमारा अपराध क्षमा कराकर, बहुत-बहुत साष्टांग प्रणाम 
निवेदन करके प्रार्थना करिये कि अभी श्रीचरणों का सेवक धनीराम आ रहा है। इस दास 
ही का नाम धनीराम है। आज प्रथम दिन होने के कारण जल्दी उपस्थित न हो सका । 
उह बडा अपराध हुआ कि आपको बुलाने के लिए यहाँ कष्ट करना पडा। इतना सुनकर 
ब्रेकर बाबू श्रीरंगबाग को जाकर उपदेश के आसन पर विराजे हुए श्री स्वामीजी मद्दाराज से 


धनीरामजी के आने का शुभ समाचार कह ही रहे थे, इतने में दोनों मुगरक्षुओं के साथ 
महात्मा भनीरामजी आकर श्री स्वामीजी के श्री विग्रह का दर्शन करते ग्रेमाश्रु बहाते अति 
प्रेमपूवक इन प्म्नक्षुओं के साथ प्रेमपूर्वक साष्टांग प्रणाम करके स्वामीजी महाराज की आज्ञा 
पाकर आगे वेठ गये । 


उस वक्त उस कालक्षेप गोष्टी की अपूव शोभा थी । बहाँ बैठने वाले 
सव के सव सच्चे मुम्श्ु थे। 


जिस प्रकार ग्रनियो के बीच में व्यासासन पर विराजे हुए 
शुकदेबजी की शोभा हुई थी, उसी 


सी प्रकार हजारों सच्चे मुम्नक्ष्मों के बीच में उपदेश ळे 
उच आसन पर श्री देवराज गुरु सुशोभित हो रहे थे । 


उनके दशन मात्र से युझुक्ष दामोदरजी 
को तथा रघुबीरदासजी को यह प्रतीत दोता था कि यह श्री देवराज गुरु के रूप से दुखित 
चेतनों को भवसागर से पार करने के लिए खुद मानो परमात्मा हीं उपदेश द्वारा सममाने 
के किए अवतार लिए हैं। धनीरामजी ने श्री देवराज गुरु के जितने गुण वर्णन किये थे वे 
दशन मातर से हीं प्रुमुक्षु दामोदरजी को साक्षात्‌ हो गये । वहाँ सब श्रोता लोग बिलकुल 
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मौन थ । सब फे सव कमलासन से हाथ जोड़कर विराजे हुए थ। हजारों श्रोता थे तों 
भी बिलकुल शब्द नहीं होता था । सब फे सब श्री देवराज गुरू के श्री मुस की तरक हीं 
देख रहे थ। फुछ ही देर बाद श्री गुरुदेव की आता से मंगल कीत्तन प्रारम्भ किये । 
शाख की आज्ञानुसार गुरुराज आपका मंगल हो । गुरूदेव आपका मंगल हो। हरिदेव॑ 
आपका मंगल हो ॥ थोड़ी देर इम मगल कीतंन फो करके--गोदामहाराणी मगल हो । 
रंगी पटरानी मंगल हो श्री जनऊदुलारी मंगल हो । रघुवीर पियारी मगल हो । वपभालु 
किशोरी मंगल हो । साँवल की गोरी मङ्गल हो। श्री रंग आपका मङ्गल हो। भव 
भंग आपका मङ्गल हो। श्रीमनारायण मङ्गल हो। आश्रित उद्धारण मङ्गल हो। रघुवंश 
विभूषण मङ्जल हो । पूतना पय चूयण मञ्जल हो । श्री कृष्ण कन्हैया मङ्गल हो । बजरास रचेया 
मडळ हो। इस प्रकार प्रथम गुरुक, अनन्तर श्रीजी का, वाद श्री हरि का, मद्गल संकीर्चन 
करके ज्योंही श्रोतागण चुप हुये त्याही श्री देवराज शुरु हाथ जोड़ कर नेत्र मींचकर प्रवचन 
के प्रथम अपने शुरु को, शुरु फे शुरु को स्मरण करके एक ही इलोक में सव शुरु परम्परा 
का गद्गद कण्ठ से स्पष्ट उच्चारण करके अपने उपदेश अडत को प्रारम्भ किए । श्री रंगनाथ 
भगवान को, उनकी निर्हेतुक छुपा को, अनेकवार धन्पराद है कि हम लोगों को आज यह सत्संग 
का सुन्दर अवसर दिया है। जगत में जीवों की सख्या नहीं है कि कितने हैं उनमें मनुष्यों 
की संख्या कम है। मनुष्यों में मी बहुत गर्भ ही में मर जाते हें । अनेकों का जन्म-समय 
हो अन्त हो जावा है। बहुत से पाँच वर्ष के अन्दर ही काल के गाल में चले जाते हैं। 
सकड़ों दश वर्ष के भीतर सृत्यु फे वश हो जाते हैं। हजारों मनुष्य जन्म का असली फ 
प्राप्त किये बिना जवानी उम्र में ही अन्तकाल कर जाते हैं। पाँचवाँ स्कन्ध श्रोमद्भागवत में 
लिखा है कि देवता लोग भी इस भरत खण्ड में मनुष्य होने के लिए इच्छा करते हैं। यह 
आगे का इलोक है! 


यद्य त्रनः स्वर्ग सुखा व शेषितम्‌ इत्यादि-- 


भगवान ने इमलोगों पर अपार अलुग्रह करके देव दुर्लभ इस मरत खण्ड में सुन्दर नेत्र, 
जीभ, कान, नासिका, सुख, हाथ, पग आदि के साथ अच्छे कुल में दीर्घायुष्य के साथ रोग 
शै 


की 
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रहित, विचार सहित, अन्न-बद्ध, गृह, अदम्य) मठ) मन्दिर, भूतय के इन्तजाम क दर्शनीय सुन्दर 
मनुष्य का शरीर दे रखा है। अनेक सुखो को छोड़कर देवोक के सब भोगों को त्याग 
कर जिस भरत खण्ड में मनुष्य जन्म के लिए देवता होग तरसते हैं। वारम्वार चाहना क्ते 
हैं। आज वह मनुष्य देह इम लोगों को अपार करुणा के सागर परमात्मा ने स्वयं कूपा कर 
दिया है। भगवान श्रीपति की असीम कृपा से मिला हुआ देव दुलेभ जो हम लोगों का यह 
शरीर है इसको सब योनियं में अनायास अनिच्छित प्राप्त होनेवाला तुच्छ जो संसारिक सुख 
है उसी में लगाकर प्रभू की निहेतुक कृपा से प्राप्त जो यह अमूल्य समय है इसको व्यर्थ नही 
खो देना चाहिए ! मनुष्य देह पाने का सब से ऊँचा फल कया है! इस देह में कौन सी 
विशेषता है कि जिसके लिए. अति परिश्रम से प्राप्त देवहोक के सुखों को छोडकर देवता लोग 
मनुष्य होना चाहते हैं। इस बात को गौरव के साथ चित्त देकर दकम घुडि से भलीभॉति 
विचार करना चाहिए । मन झुजब्र अच्छी तरह से भी मिले हुए शारीरिक सुख को देने 
बाले महल, मकान, मन्दिर, अन्न, धन, वस्त्र, झुठम्त्र, स्त्री, पुत्र, मित्र, भाई, बन्धु, मान 
मर्यादा से ही हमलोगों को अपने को कृतकृत्य नहीं मानना चाहिए। न इन क्षणिक अनित्य 
लौकिक चीजों को पाकर कभी अहंकार करना चाहिए न इन लौकिक वस्तुओं के ऊपर ममकार 
करना चाहिए। क्योंकि ये सब न इम लोगों के गर्भे के साथी हैं न मरने के बाद ये कभी 
साथ देने वाले हैं । प्रारब्ध के अनुसार इन सबों का बीच में जुटान मया हे और इच्छा बिना 
ही परवश चीच में ही यह जुटान छूट जाने वाला है। संसार की अनित्यता के बाबत हमें 
ज्यादा समय नहीं लेना है। क्योंकि इस बात को प्राय! सभी जानते हैं कि इस ससार का 
सुख क्षणिक है परश है, अनित्य हे, नाशवान है। स कोई पढा हुआ काल से बच सकता 
OO EO 
| [द सबको परवश जाना है। इस 
ससार मे प्रा जितने झुटुम्व है सो एक न एक दिन इच्छा विना भी रोते रुलाते संग छोड़ 
देने वाले ह। इससे इन अनित्य परवश छूट जाने वाले इस सोगों के प्रारब्ध वश एकत्र हुवे 
ड्न बनत यन अचानक धोखा देनेवाले कुटुम्य मित्रों से सदा सम्सलकर बंराग्य के साथ जल 
में कमल के पत्ता के समान संसार मे मुमुश्नुओं को निवास करना चाहिए । देह, महू, मकान, 
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पुत्र, कलत्र, मित्र, शिष्य, मठ, मन्दिर आदिक अनित्य चीजा में अति प्रेम करके नहीं रहना 
चाहिए । ये सव बीच ही में हुए हैं ओर बीच ही में छुट जाने वाले द। इस वात को 
लानकर, अहंकार ममकार को छोड़कर अन्तःऊरण से इन सवो से उदामोन रहना चाहिए 
फ्यॉकि किसी न किसी दिन ये सव धोखा देने वाले ह । इन सत्रां में से जो सज्जन प्रेम इटा- 
कर रहते हैं उन्हें मौके पर याने वियोग होने पर हृदय मे चोट ज्यादा नही लगती हे । उन्हे 
ज्यादातर शोक नहीं सतावा है । पुत्र होते हुए भी मैं पुत्रवान हूँ ऐसा समझदार रोग नही 
मानते हैं उन्हें इस बात का भीतर से खौफ बना ही रहता हे कि न जाने फिस दिन वियोग 
हो जाय इसका कुछ ठिकाना नही । क्योंकि वशिष्टजी महाराज के १०० पुत्र थे, वे सभी जवान 
थे बहुत विद्वान थे परन्तु सरके सव एक ही दिन में मृत्यु के मुस मे चले गवे । पाण्डवाँ के बीच 
एक ही लड़का अभिमन्यु था उसको भी अचानक मृत्यु सरसम ले लिया । श्रीवसुदेवजी फे ६ 
कड़कों को कस ने मार डाला था यह प्रसिद्ध ही हे । श्री द्रौपदी के ४ लड़कों को अश्‍व- 
थामा ने मार डाला, इत्यादिक प्रसगां को समझने वाल! पुरुप पुत्रवान होता हुआ भी कभी अपने 
को हृदय से पुत्रवान नही मानता । सत्संग किया हुआ पुरुष धनवान होता हुआ भी अन्तः- 
करण से घन का अभिमान अपने मे नहीं रसता हे । क्योकि बहुत से धनयान लोग ब्यापार 
सम्बन्ध में या अन्य कारण वश गरीब होते नजर आ रहे हैं। हरिवन्द्र राजा थे, एक दिन॑ 
इमशान भूमि पर नौकरी करनी पड़ी । पाण्डव लोग किसी दिन सम्राट थे । किसी दिन जंगल 
दुर्दशा भोगते थे । विराट राजा के यहाँ दुःख के साथ शुजारा करते थे इत्यादि वातों को समझ 
कर सममदार ठोग धन पाकरभी उसका सुमान नहीं करते । सरल स्वभाव से नम्रता के साथ सबसे 
मधरता से व्यवहार करते हैं। यथा शक्ति परोपकार करते, वड़ो फे साथ नम्रता, छोटों के साथ 
दयापूर्वक दुलार करते समय विताते हैं, समझते हैं कि यह तो अनित्य वस्तु है। जब बड़ों बडों 
को राजासे रंक होते देरी नही लगी तो हम किस गिनती में हैं । इसी अकार समझदार पढ़े-लिखें 
लोग भी जो मलुष्य देह की कीमत जानते हैं वे विद्या के भण्डार होते हुए भी बिलकुल 
अभिमान नहीं करते, विचारते हैं कि हमने बहुत परिश्रम से विद्या पाई। फजूल बाद 
विवाद में समय विताया, दूसरे का आदर वहुमान देखकर प्या घर किया, विद्या का फल 
भगवान का मिलन है, सो तो हुआ नहीं । दस रोज में इमशान भूमि पर जलना है, 
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ऐसा सममकर नम्रता पूर्वक सुश्च विद्वान लोग कालक्षेप करते हें । समभदार झुशुक्रु खी लोग 
'सौमाग्यवती होती हुई मो अन्तःकरण से उस सौभाग्य का पूरा पूरा भरोसा नही रतीं ह। 
हजारों दिधवाओं की दशा उनके सामने है । और जब उत्तरा की, श्री सुमित्रा की, इन्तीजी की 
कथा सुनती हैं तत्र सोचती हैं कि इस क्षणिक सौभाग्य का क्या ठिकाना । जब ऐसी ऐसी 
बडी-बड़ी द्वियाँ को इस क्षणिक अनित्य संसारी सौभाग्य ने धोखा दिया तो हमारा क्या 
ठिकाना । इस प्रकार विचार करती हुई अभिमान को छोड़कर गरीब स्त्रियाँ के साथ नम्रता 
पूर्वक मीठे पने से व्यवहार करती हुई थथा शक्ति दुखित स्त्रियों का अन्न द्रव्य सस्त्रादिक से 
सत्कार करती हुई समय बिताती हैं ! जो मुमुक्षु समफदार बिधवा हैं वह यह सोचती हैं कि 
यह सांसारिक क्षणिक दुगेन्धमय जो विषय सुख है, इसके लिए कया चिन्ता करना, क्‍या 
उदास होना । यह दुर्गन्धमय क्षणिक अनित्य सुख तो पशुओं को भी प्राप्त है। मनुष्य 
जीवन का प्रधान फल तो परमात्मा की प्राप्ति हे। उसी की तरफ झुकना चाहिए । दुनियाँ 
में “मीरा” जी भी तो स्री ही थीं परन्तु राज्य महल पति सब को त्यागकर श्री भगवान को 
प्राप्त हो गई। कच्चे सौभाग्य को छोड़कर सदा के लिये सौभाग्यवती बन गई । आज 
उनकी कीर्ति दिगन्त में छा रद्दी है। श्री शवरीजी श्री भगवान के भजन करने के कारण 
श्री रामायण का भूषण बन रही हें। मनुष्य जीवन का फल भगवत््ाप्ति ही है ऐसा विचार 


कर विषयों से उदासीन होकर इस अञ्च में श्री भगवान का महाउपकार मानकर श्री भगवान 


की सेवा में सानन्द समय बिताती हैं। स्वरूप को और फल को सत्संग द्वारा भली भाँति 


समझे हुए महात्मा लोग भली भाँति सयम नियम सदाचार के साथ रहकर सब प्रकार 
से एकान्ती होते हुए मी बिलकुल अभिमान को छोड़कर सब से छोटा बन कर साधारण से 
साधारण हरि भक्तों को तया अन्य जीवों को भड़ी भाँति आदर करते हुए, हर एक को अपनी 
तरफ से मान देते हुए, स्तयं अपने को तृण से भी नीचा मानते हुए इस संसार में समय बिताते 
हैं। सोचते हैं कि माला, तिलक, मुद्रा, पाठ, पूजन, भजन, कीर्चन, घ्यान, स्मरण, तीर्थ 
नद सबका फल श्री भगवत्साक्षातकार है, सो हुआ नहीं, फिर अभिमान किम बात का करें । 
मरने ही पर श्री भगवत्माप्ति जव जमी इई है तव हम में कौनसी यैष्णवता है। जब कि 


भगवान समत्र ६, वात्सल्य गुण सागर हैं, सब प्रकार से सम्बन्धी भी हैं। श्री गोदाजी को 
३६ 
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साक्षात्‌ हुए यह सुनता ही ह । राजा कुलशेसरजी को फलि में ही दशान दिये यह भी जानता 
हैं, ओर परम फल श्री भगवान ही हैं यह भी सममता हूं, फिर मेरे घञ्र हृदय में उनके मिलने 
के लिये, उनको साक्षात्‌ देखने के लिए कभी भी सच्ची चाह, सच्ची द्रवन, सच्ची घतडाइट। 
पच्ची घेचयनी जब होती नहीं हे, उस प्यारे के इच्छा मुजय देखे बिना भी जय अन्न 
खाता हे, सुख पुर्वक नीद लेता इ, उनके लिए न कभी नींद उचटती है, न उनके मिले बिना 
कभी मूर्च्छा आती हे फिर थोथ हमारे प्रेम नेम में क्या रखा है। दुनियाँ चाहे हमको जो 
कुछ कहे परन्तु हम तो हमारा जानते हैं। ऐसा सोच-सोच कर उद्विम़ होते हैं और हृदय से 
चार-चार अपने को धिकारते हें और उदास होकर एकान्त में कहा करते हैं कि जब अनिल 
पदाथों से व्यामोह जाता नहीं, सामान्य २ बातों में भी क्रोध आ जाता है, सामान्य रूप 
देखकर बिपरीत भावना हो जाती है, जाति अभिमान, विद्याभिमान, घडप्पन का मिथ्या 
अभिमान आत्मामिमान हम में है । हमारा हम जानते हैं । फिर संसार मे मनुष्य देह पाकर आज 
तक लाभ क्‍या उठाया $ अभी तक न तो स्वप्न में, न तन्द्रा में, न रूपान्तरों से, न साक्षात्‌ प्रद्ध 
का कभी दशन हो पाया है, न उनके मिलने के लिए जिन्दगी भर में महीना दो महीना पन्द्रह 
रोज भी वेचयनी हुई है, फिर हम में महत्व की कौनसी घात है। इतनी उम्र बीत गई 
परन्तु प्यारे परमात्मा के प्रगट देखने के लिए सच्चे दिल से प्रबल इच्छा भी नहीं हुई, नहो. 
रही है। सर्वत्र स्वरूप, रूप दोनों से भी रहते हुए सोलभ्य सीमा भूमि वात्सल्य गुण सागर 
आश्रित वात्सल्येक ज्ञलधि श्री भगवान हैं तो भी जब मरने ही पर मिलेंगे ऐसी धीरता वनी 
हुई है, फिर हम में कौनसी आस्तिकता हे सिफ अभी तो वेप मात्र ही ग्राप्त हुआ है इतने ही 
में क्या फूलना है और क्या अभिमान करना है। आखिर सब का फल तो परब्रह्म प्यारे से 
रुपरू साक्षात्‌ मिलना ही है, सो तो सझे कभी स्वप्न में भी आज तक हुआ नहीं । केवल 
अब गुरु कृपा का ही एक सहारा है। इस प्रकार एकान्त में सोचते विचारते, सामान्य से 
सामान्य जीवों को भी आदर बहुमान भाव से देखते, सबसे अपने को छोटा मानते, तर्क-वितर्क, 
वाद-विवाद, ईर्म्या यैर, मत-मतान्तरों के झगडे इत्यादिकों से कोसों दूर रहते हुए, सच्चे 
समझदार सञ्च लोग अपना समय विताते हैं। किसी के अत्यन्त आदर करने पर भी हृदय 
से प्रफुछित नहीं होते हैं, सोचते हें कि यह सरीर तो शतक है, जो छ इसमें है सो 


~ 
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स्वॉस है । स्वास गया कि सूतक बना । इसका कितना भी बहुमान हो तो क्या है मानो 
मृतक का शृक्ार है। सच्चा बहुमान तो तब है जव कि प्रीतम प्यारे परमात्मा इन नयनों 
के सामने प्रत्यक्ष दिख जावें । निषादराज के समान छाती से लगा लेवे । सच्चे सुश 
लोग बहुत कुछ घन लाभ होने पर मी सच्चे दिल से अपने को कृतकृत्य नहीं मानते हैं । 
सोचते हैं कि असली धन तो भगवान का चरणारबिन्द है सो उसका अभी साक्षात्कार नही हो 
रदा है) फिर अनित्य धन पाकर क्या कृत-कृरय होना है। सत्संग करने चाले झुपु्ुओँ 
का अचानक यदि घन जनका वियोग होता है तो भी वे अति शोकाक्रान्त नहीं होते। इस 
बात को भलीमाँति वे समझते हैं कि यह तो बीच में हुआ था, कसी न कभी जानेवाला था, 
सो दस दिन पहले चरा गया । जिसकी चीज थी उसने ले ली । ऐसा विचार कर पेराग्य 
के साथ श्री भगवान का भजन करते हुए कालक्षेप करते हैं । ज्ञानी सत्सगी मुमुक्षु गृहस्थ लोग 
भी पुत्र प्रकट होने पर ज्यादातर खुशियाली नहीं मनाते हैं। सोचते हैं कि अनित्य यह 
चीज है, परवश है अल्पायु है या दीर्घायु है, सुपात्र होगा या कुपात्र, मुझे सुख देने वाला होगा 
या दुख देने वाळा, जब यह बात मालूम ही नहीं हे फिर इसका क्‍या उत्सव करना है । उत्सव 
तो जब होता कि हमें भगवान का साक्षात्‌ दर्शन होता । अथवा उत्सव उसको कह सकते 
हैं जो श्री भगवान और गुरु के अबतार दिन में मनाया जाय बाकी तो सब ठीक ही है। 
ऐसा समक कर ससार से उदासोन रहते हैं । किसी प्रिय बन्धु के अचानक असमय मर जाने 
पर भी सच्चे मुमुक्ष लोग ज्यादातर शोक नहीं करते, सोचते हैं कि ये तो बीच ही में मिले 
थ। कमी न कमी तो वियोग होने ही चाळा था । मरण जीवन किसी के हाथ में नहीं है । 
सब चेतनों का प्रारूध के आधीन जीवन-मरण परमात्मा ने सकल्प कर रखा है, उसीके अनुसार 
जिसको जितने दिन जीना है वह उतने दिन जिएगा । जिसकी उम्र जब पुर जायगी तब 
मर जायगा । यह तो मोह का बाजार है । बीच में ही इकट्ठा भया है, बीच में ही मिट जाने 
बाला है। मरजाने चारे के लिए चाहे रोते रोते प्राण भी दे दो तो बह मिलने वाला 
नहीं हे। फिर झोक करने में फायदा ही क्या है। आँख गिराना और रोना तो तब ही 
सफल हे जब श्री भगवान के लिये होय। क्षणिक, अनित्य, बीच में मिळे हुए बन्धुओं के 
वियोग में आंदर डालना, ज्यादातर शोक करना समझदार के लिए नहीं है। यदि सत्संग 
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करने वाला भी मनुष्य वेसमक होकर मरे हुए बन्धु के पीछे बार-बार शोक मोह ही किया 
करेगा तो पशुआ में और उस में भेद ही क्या है? सत्सग करने का तो यही फल है कि 
मौके पर संभल कर रहे, ध्य धारण करे इत्यादि बातों को विचार कर अनित्य वन्धुओं से 
मोह हटाकर सच्चे माता-पिता, सच्चे बन्धु जो श्रीपति है उनके चरणों में चित्त देकर, 
उनके पाठ, पूजन, भजन, स्मरण में समय बिताते है | 
उपस्थित महानुभावो ! पहले ही कह चुका हैँ कि हमलोगों को कृपासागर भगवान 
निहेतुक कृपाकरके देव दुर्लभ मनुष्य देह दिए हे | इस मनुष्य देह की कीमत समझ । 
इसको अनित्य कायी में ही नहीं विताना चाहिए | जो फम समक हैँ उनको ऐसा ही जेंचता 
हैं कि जिसको दो-चार लडके हो गये, अच्छी स्री मिल गई, अच्छा मद्दल मकान मिल गया, 
धन होगया, दुनियाँ में अच्छी मान प्रतिष्ठा हो गई, अच्छी सवारियाँ मिल गई वही भाग्यवान 
है, परन्तु जो पहुँचे हुए महापुरुष हो चुके हैं उन लोगों का यह कहना हे कि ये सारी चीजें 
तो पशु योनि में भी प्राप्त होती है। जो वस्तु पशु शरीर मे भी अनायास विना माँगे स्वय 
दव योग से ही प्राप्त हो जाय, वही चीज यदि देव दुर्लभ मनुप्य देह में भी मिले उसमें कौन 
सी भाग्य की बात हे ? पुत्रवान होने से ही मनुष्य देह की सफलता नहीं है क्यों कि वार 
अच्चे तो कुत्त बन्द्रों के भी रहते हे परन्तु उनको भाग्यवान कोई नहीं कहता । तुच्छ विषय 
सुख पशुओं को भी मिलता है परन्तु उनकी कहीं प्रशसा नहीं होती । अतः विपय सस से 
दी मनुष्य का बड्प्पन नहीं है । खाना, सोना, बाल-बच्चों मे मोह करना, ये सत्र तो पश्च 
में भी है | इन्हीं बातों में यदि मनुष्य का भी समय बीतता हो तो पशु में और मनुष्य में कया 
फर्क है। सारांश यह हुआ कि शारीरिक आराम मिलना ही मनुष्य देह पाने का परमफल 
नहीं है यदि सी, पुत्र, घन, महल, मकान मिलना ही मचुष्य देह पाने का फल होता तो 
देवताओं के पास तो सारे सुख की सामग्रियाँ भरपूर प्राप्त हें, उनको किसी वात की कमी 
नही है फिर भी वे बार-बार मचुष्य देह पाने के लिये चाहना करते हैं। इससे यह मालूम 
होता है कि मनुष्य शरीर पाने का इन चीजों से वढकर कोई अवश्य दूसरा ही फल है, इसी 
कारण शाज्रों द्वारा हम मनुष्यों को वार-वार चेतावनी दी जाती है कि भाई श्री भगवान की 
कृपा से ठम्ह देव दुर्लभ यह शरीर मिला हुआ है। आहार, निद्रा, मैथुन, शोक, मोह, ईर्ष्या 
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घेर में ही शरीर को बिताकर इस मिळे हुए शुभ अवसर को अपने हाथ से मत बवोद करो । 
पशुओं से बढ़कर एक अमूल्य रत्न परमात्मा ने हम लोगों को दे रखा है उसका नाम है ज्ञान । 
सुन्दर ज्ञान युक्त मनुष्य देह से हम लोग यदि चाहें तो सद्गुरु फे द्वारा क्या छोड़ना, कया 
ग्रहण करना, सबसे ऊँचा दुःख रहित सुख कया है और कहाँ है तथा केसे मिलता है, इस 
मात को मली भांति समक कर देव दुम स्थान को भी प्राप्त कर सकते हैं। जो बडे महात्मा 
हो चुके हैं वे यही कह गये कि भाई ! परमात्मा ने यदि तुम्हें मनुष्य देह दिया है तो खूब 
सोच समक कर समय बिताओ और इस वात को भूल न जाओ कि मल-मूत्र का भण्डार, 
दुर्गन्ध का प्रधान, उत्पत्ति स्थान जो गर्भस्थली है उसमें ९ महीने तक घुरी तरह दुर्दशा भोगनी 
पड़ी थी और बाल्यावस्था में भी अनेक कष्ट भोगने पड़े थे, जवानी में अनेक प्रिय जनों के 
वियोग हो जाने के कारण अनेक बार शोक ने भलीभांति सताया और अभी भी किसके- 
किसके वियोग में कितनी बार परवश रोना पडेगा इसका कोई निश्चय नहीं । अभी एक 
भारी म्रृत्यु की बला भाथे पर बेटी हुई है, वह न जाने किस दिन घर में, जंगल में कौनसी 
बरिमारी से परवश मार डालेगी । भयंकर गर्भ का दुःख बाल्यावस्था के अनेक कष्ट, परवश 
अनेक कुडुम्बियों के वियोग का शोक और इच्छा बिना भी जन्म पर्यन्त के अति परिश्रम से 
कमाई हुई सारी सम्पत्ति और सभी इटुम्यों को रोते इये छोड़ कर, स्वयं रोते हुए मृत्यु के गाल 
में चले जाना यह क्या वात हे ! इम जीवों को यह दुर्दशा क्‍यों भोगनी पडती है? यह 
क्या ससार ह! इस दुःख से छुड़ाने वाला कोई है कि नहीं १ यदि है तो कौन है १ इस 
अकार उद्वेग पाकर किसी सच्चे मार्ग बताने वारे सद्गुरु के पास जाकर सच्चा सुख मिलने 
के लिये अपश्य कोशिश करना और इस बात को जरूर समझे रहना, इसको कभी भी 
भूलना नहीं कि जिस मकान को हम मकान समम रहे हैं यह हमारा सच्चा मकान नहीं है, 
जिसको इम अपना माँ-बाप समक रहे हैं, ये हमारे सच्चे साँ-बाप नहीं हैं, जिन को दम 


अपना करके मान रे हैं ये कोई भी हमारे नहीं हैं, जिस घन को पाकर अपने को इम 
कठकत्य मानते हैं यह सच्चा धन नहों है, जिस देह के लिये अनेकों से ईर्ष्या, वैर करते 


हैं, जिसको पोते हैं, दुलारते हैं यह हमारा सदा के लिये नित्य शरीर नहीं है, जिस जाति 
में रदकर अभिमान में मरे जाते हैं यह हमारी सच्ची जाति नहीं है, इमारे प्रारूध के अनुसार 
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वीच में हुआ हे और सर बीच ही में रह जाने वाला हे। हम लोग जब गर्भ में थे उस वक्त 
ये लाग हमारा कोई भी साथ नही दिये ओर जिम दिन मरकर आत्मा चलेगा उस दिन ये 
फोई साथ न दंगे, न काम आयेंगे । सव अनित्य है, क्षणिक हैं, स्वार्थ के साथी है । सम्पत्ति 
मे हांजी-हांजी करने बाले हें ओर विपत्ति पड़ने पर कोई काम आने वाले नही हें। यह सारा 
संसार पालिश भरा हुआ हे । जसे एक उच्चे में ५० आदमी बेटे हुए हैं, सव के टिकट 
यारे न्यारे हैं, कुछ देर के लिए हकटूठ हुए हैं परन्तु सव जहाँ-तहाँ स्टशनो पर अपने-अपने 
टिकट के अनुसार उतर जाने वाले हें। उसी प्रझार मकान हे दस-पाच मनुष्य निवास करते 
हैं, कोई भाई है, कोई वाप कहाता हे, कोई काका होता हे, कोई मालिक है, कोई जीव 
झरत बना दे, कोई चतन माता कहाता हे, कोई धनी, फोई लढका, कोई नौकर, कोई 
वहू, कोई बेटी इत्यादि अनेक नाम से सव कहे जाते हें । स्रों का कर्म अलग २ हे, सग्रो का 
आयुष्य फर्क-फर है। कितने दिन तक कौन जिएगा, किस रोग से कव कोन मरेगा इस 
दात का किसी को परिज्ञान नहों हे । इन समो को कर्म के अनुसार परमात्मा ने सबको 
उम्र फर्क-फर्क नियत कर रणी है और कार को समझा रखा हे कि जय जिसकी उम्र पूरी हो 
जाय उसको जरूर मार डालना । उसी नियम के अनुसार काल अपना कार्य कर लेता है 
याने मार डालता हे । इससे इन सवां से जितना प्रम मोह कम करके रहेगे उतना ही सुख 
से रहेंगे और जितनी प्रीत करगे उतना ही मरण के वाद शोऊ मोह सतायेगा। इन अनित्य 
चन्धुओं पर अनित्य संसारी वस्तुओं पर ममता करके, अपनापन करके, इन रोगों के जरिये 
हमें सुख होगा ऐसा वेसमझपने का भरोसा करके, आज तक न किसी ने सुख भोगा है न भोग 
सकेगा । जब इनका मरण जीवन अपने हाथ में ही नहीं है फिर इन लोगों के ही लिये 
देव दुर्लभ मलुष्य देह का सारा समय खो देना कितनी थूल की वात है। इससे अब तो 
इन बातों को मली-भाँति समक कर सच्चा और मिथ्या वन्धु कोन है! गर्भ में रक्षा करने 
बाला सच्चा माँ-वाप कौन है ! जव यह जीव सव को छोडकर मृत्यु के मुख में चला जाता 
है, सत्र छट जाने की हालत में उसे सम्भालने वाला सच्चा प्रिय बन्धु कौन है? तथा कहां 
३१ फिर भी हमें उस नरक रूपी गभ में न आना पड़े और बुरी हालत से फिर 


रहता हे लि 
मृत्यु की वळा न भोगनी पड़े तथा वह नित्य सुख का लोक कहां है ? इन बातों को 
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सद्शुरुओं के दवारा जरूर से जरूर तलाश करना और जिस तरह से इस भवसागर से तरण हो 
इसको अवश्य करना चाहिये । क्‍यों कि बडो का बचन है कि १-- 


दो०--जो न तरे भवसागर हीं नर समाज असपाय । 
ते कृत निन्दक मन्दमति आतम हन गति जाय ॥ 
सो परत्र दुःख पावई सिर धुनि-घुनि पछिताय । 
काहिं कर्महि इश्वरहिं मिथ्या दोष लगाय ॥ 


इसका अर्थ यह भया कि भगवान की निद्देतुक कृपा से देवदुलेम इस मझुष्य शरीर को 
प्राप्त कर श्री भगवान के परम प्यारे सद्गुरु के उपदेश द्वारा नित्य अनित्य का विवेक कर 
चौदह लोकों के सुखों को अनित्य, नाशवान समझकर, परमपद के सुखों को नित्य और 
नाश रहित जानकर, श्री भगवान की शरण होकर जो चेतन इस भवसागर से नहीं तर जाता है 
बह कृतन्न है और मंद मति है। उसने अपना आत्मघात किया । आत्मधातियो की जो 
दुर्गत होती है वही उसकी भी होती है। देव दुर्लभ मनुष्य देइ में मिला हुआ भगवान की 
सेवा सत्संग के लायक इस अमूल्य टाइम को पाकर, सच्चे बन्धु परमातमा की शरण जाकर 
परम घास को नहीं प्राप्त कर लेता है और फिजूल, क्षणिक अनित्य, तुच्छ ऐश-गेश में समय 
खो देता है, फिर जब आगे उसकी भयंकर दुर्गति होती है तो खूब दुख पाता है, शिर 
घुन-धुन कर पछताता है और काल को कर्म को परमातमा को व्यर्थ ही दोष लगाता है । 
क्योंकि खुद तो उस से करते न बना, अमूल्य समय को व्यर्थ खो दिया और दुर्गति का काम 
किया । श्री भगवान तो सदा ६ृपाल हैं। कृपा करके इम लोगों को देव दुरम अमूल्य 
हाथ, पर, कान, आँख, नाक, वुद्धि, मन, विचार के साथ मनुष्य का देह दिये हैं। उन 
शाखा के द्वारा बार वार समझ दिये हैं और युनियों के द्वारा शास्त्रों का प्वर्चन करा कर 
बता दिया हे कि मनुष्य देह सिलने का प्रधान फल श्री भगवान की प्राप्ति है। इससे हे 
जीवो ! इस सुन्दर शरीर को फिजूल अनित्य वस्तुओ के लिए ददी मत बिता दो। किन्तु 
इसको भगवान के भजन, कीर्तन, श्रवण, स्मरण में ही लंगावो । इस मन से श्री हरि का ध्यान 
किया करो । फिर भल्ा-बुरा, नित्य-अनित्य वस्तुओं का विवेक करा कर परमपद मिले मिन" 
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यह जीव कभी सुसी नहीं हो सकता हे | उस परमपद मिलने के लिए शास्रं द्वारा निवय 
की इई श्रीहरि की कृपा ही एक अचूक उपाय हे । अनेक झ्षकटों से भरे हुए जो इतर उपाय 
हे उनको जड़ मूल से छोड़कर श्री हरि की एक कृपा ही का च्ढ अमलम्म पफडो । इस 
प्रकार निचोड़ तत्वों को समझाने पाले सदगुरुभा को भी हमलोगां को देकर ग्रश्ु ने 
महान अनुग्रह किया हे । इतने पर भी हमलोग अपनी मूर्खता वश अच्छी सगति को न॑ 
करके झुसंगति में समय बिताकर यदि बार-बार समार चक्र में भ्रमण किया करें तो फिर इस में 
श्री भगवान कया करं आर उनऊा क्या दोप हे । जसे किमी महापुरुष का कहा हुआ एक 
इलोक हे-- 


शास्त्रं भूरि निज स्वरूप मतये स्वाराधनाथे वपुः । 
स्वाघ्यानाय मनस्तु शुद्धि ममलां छञ्चुञ्च तोर्थादिकान्‌ ॥ 
तत्त्वान्यप्युपदेण्टुमुत्तम शुरुन्‌ दत्त्वानुएहाति नः । 
संसारे तदपि श्रमेम यदि किं कुर्वीत सर्वेश्वरः ॥ 


इस इलोक का अर्थ पहले ही लिख चुके हें। हे महानुभावो ! इस प्रकार से शास्रं में 
हम जीवो के कल्याण के लिए बार-बार समझाया हुआ हे और संसार में अच्छ-अच्छे पहुँचे £ 
हुए जो महात्मा लोग हो गये हैं उन लोगों ने भी इम लोगों को बहुत कुछ चेतावनी दी! 
हैं कि मनुष्य देह पाना उसो जोव का सफल माना जा सकता हे कि जिसने मोक्ष पा लिया । 
इससे हमलोगों को सव से पहिले यही निश्चय कर लेना चाहिए कि परमपद केसे मिलेगा । 
परमपद पाने वाले पुसक्षुओ को कौनसी वात छोड़नी चाहिए और कोनसी वात ग्रहण 
करनी चाहिए.। क्योंकि बार-बार संसार चक्र में भ्रमण करने वाले जो जो बद्ध जीव हैं बे 
तो चाहे जसे रहेँ , परन्तु जिन लोगों को इस संसार का भली-भाँति स्वरूप मालूम हो गयां 
है, संसार भयंकर मालूम पड़ता हैं और फिर गर्भ मे आने से जीव घवडाता हे । बाल्यावस्था 
के दुःख स्मरण वे कलेजे में कंपकंपी हो जाती है। परवश आने वाली सत्यु की घला तथा 
मरण समय के भयंकर दुःख की याद आने से जिसका मन संसार से उचाट खाता है औरं 


यह बात जी में वार-त्रार उठती है कि बिना परमपद मिले किसी प्रकार कभी इस आत्मा को 
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सुख और शान्ति मिल ही नहीं सकती है। इस प्रकार संसार दुखों से घबडाये हुए जो मुमुक्ष 
लोग हैं उनको तो बिलकुल सम्भर करके ही ससार में रहना चाहिए और बिलकुल फिजूल 
टाइम नहीं खोना चाहिये । हमें संसार में किस तरह रहना चाहिये, क्या छोडना चाहिए, 
क्या ग्रहण करना चाहिए इस बात को जरूर जान लेना चाहिए । सच्च मुम्॒क्षुओं के जानने 
के लिये दो-चार बातें हैं। उनको जिस प्रकार शास्त्रों में समझाया हे उसको क्रमशः मैं 
निवेदन करूँगा । आप लोग एकाग्र चित्त से श्रवण करिये। जो ना समक हें उनके लिये 
तो हमें कुछ कहना ही नहों है। जो मिथ्या तर्क-बितर्क ही में समय बिता कर मनुष्य देह 


की कीमत नहीं जानने वाले हैं उनसे कोई मतलब नहीं है। हमें सिर्फ संसार से घबड़ाए 
` हुए मुम्नक्षुओं के लिये ही कुछ कहना सुनना हे । 


मुमुक्षमों को चाहिये कि श्री भगवान के ऊपर स्वम में भी कभी दोपारोपण न फरे । 
पहले तो भूल कर भी अन्याय के कार्य में जावे ही नहीं । कदाचित शरीर के सम्बन्ध के 
कारण भूल-चुक से कुछ बन जाय तो उसमें बहुत पछताना चाहिए और आगे फिर कभी वेसा 
न हो सके इस बात का सदा ध्यान रखना चाहिए और उसमें अपने को ही पूरा-पुरा दोषी 
मानना चाहिए। यह कभी नहीं कहना चाहिए कि श्री भगवान ही की ऐसी इच्छा थी तो 
हम से यह अन्याय हुआ याने श्री भगवान ने प्रेरणा करके ही हम से यह अन्याय कराया। 
रु. श्री भगवान ने श्री गीताजी में मुम्क्षुओं के लिए खुले शब्दों में कृपा करके समझाया 
बळं बलवतां चाहं कामराग विविजतम्‌ । 
धर्मा विरुद्धो भूतेषु कामोस्मि भरतर्षभ ॥ 
इसका अथ यह भया कि हे अजुन ! बलवानों में जो वर है वह मैं ही हूँ याने मेरा दिया 
हुआ ६ परन्तु जिस प्रीति और बल से यह चेतन अन्याय करता है वह वठ प्रेम हमारा दिया 
हुआ नहीं है । याने वह हमारे सम्मति से नहीं है। उसका प्रेरक मैं नहीं हूँ। याने जिस 
चल से धम विरुद्ध झगडा, उंटा, बखेडा और शास्र विरुद्ध इन्द्रियों की परवता इत्यादि 


iy 
उरपर्टाग काय जो यह चेतन करता है इन सबों में मेरी प्रेरणा नहीं है । उसका कर्ता वह 
३२ 
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खुद ही हे तथा उस अन्याय का बुरा फळ उसको ही भोगना पड़ता है । उससे सधु को 
चाहिए कि ऊभी मी शस्त्र विरुद्ध कामों को न तो करे, न प्रमाद से वासना बश्च हो लागे 
पर उसको श्री भगान से कराया हुआ समझे । और श्री महा पुरुषों के वचन हैं कि ८ 


दो०--सुखी जो सीताराम सो दुखी जो निज करतूत । 
तुळसी ऐसे सन्त को सक न कलियुग धृत ॥ 


याने जो किसी प्रकार का दुःस आने पर अपने क्रमी का फल मानते है याने दुःख 
विपत देने वाले श्री भगवान को स्वप्न मे भी न कहते है, न समते हे ! यह विपत दुःख 
हमारे प्रारब्ध के अनुसार मिला है, श्री भगवान तो चेतनो का सदा भला ही करते ई 
वह तो कभी किसी का बुरा करते ही नहीं। दुःख पड़ने पर भी श्री हरि मे दोषारोपण 
नही करते और उल्टा यह कहते हैं कि हमारे कर्म मे तो बहुत दुःख भोगना लिसा था 
परन्तु परम दयाल श्री परमात्मा फाँसी का दुःस कोटे मे कृपा करके भोगवा दिए हैं। अस 
अकार शुद्ध विचार पूर्वक श्री परमात्मा में दिन दूना रात चोशुना प्रेम बढ़ाते, परम धन जो 
आस्तिकता है उसका खूब रक्षण करते हुए, मली भांति धेय पूर्वक दुःख में सम्भल कर रहते 
हैं और किसी प्रकार सुस ग्राप्त होने पर उसको श्री सीतारामजी की कृपा ही का फल मानते,” 
हैं, ऐसा कहते हैं कि हमारे कमा में सुख कहाँ वदा था, हमारे कर्म में आराम कहां लिखा था 
ये तो श्री भगवान की कृपा ही से मिला है । कुछ भी आमदनी हो, किसी गुसुक्ष महात्माओं 
का दर्शन हो, घरमें वढती हो, शरीर मे निरोगता हो, कही भी मान मर्यादा हो इन सव मे 
जो लोग श्री भगवान ही की कृपा का अचुसन्धान करते है याने दुःख को कर्म का फळ मानते 
३ और सुखको श्रीहरि की कृपा का फल मानते हैं वे सच्चे समझदार हें। ऐसे सुय॒ध्ष सन्तं 
का कलियुग कुछ भी नहीं विगाड सकता है । और भी बड़ों का वचन है कि-- 


चो०-युण तुम्हार ससुभहिँ निज दोषू । जेहि सव भाँति तुम्हार भरोसू ॥ 
जिनहि राम तुम प्राण पियारे। तिनके उर शुभ सदन तुम्हारे ॥ 
थाने जो लोग अच्छी बाव होने पर उसको भ्रीदरि को कृपा का फल मानते हैं और जो 
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कुछ दोष हो जाय उसको हम से हुआ, ऐसा मानते हैं याने दुःखों को कर्मो का फल मानते 
हैं ऐसे सच्चे समकदार युमुक्षुओं के हृदय में श्री रघुनाथ जी का जरूर निवास होता है। हे 
महालुभावो ! शास्त्र तथा महात्माओं के कहने का साराश यही हे कि झुप्रक्षओ को चाहिए 
कि कभी स्वप्न में भी किसी बात में भी श्री भगवान पर भूल करके भी दोप न लगावे । 
ता जिन्दगी इस ब्रत का जो पालन करेगा उसका अबश्य बेड़ा पार होगा । हे सज्जनो ! आप 
लोग इस बात को सोचिए बिचारिये कि परम पवित्र हरेक हालत में हम लोगों को सम्भालने 
वारे परम हितेपी परमात्मा कभी भी कया किसी का बुरा कर सकते हैं ? कदापिनही। जो 
लोग बेसमम हैं, सत्सग रहित हैं चे लोग तो अपने अज्ञान वश उल्टा ही समझते हैं। उनके 
लिए तो हमें कुछ कहना सुनना नहीं है। पत्थर के प्रक्ष्म कणों के समान ज्ञान हीन 
जडवत्‌ अकर्मण्य होकर, क्चश्याकत्तन्य, शून्य, न जाने यह जीव कहां पडा हुआ था । जिसको 
परम कृपाल श्री भगवान ने निर्हेतुक कृपा पूर्वक कर्णकरेबर प्रदान किया । अपने बुरे कर्मों के 
कारण चोरासी लक्ष योनियो में अनेक कष्ट भोगते हुए इसको देखकर इन कष्टों से छूटफर यह 
परमपद को प्राप्त हो जाय, इस बिचार से असीम दया के परवश होकर सुन्दर इन्द्रिय वर्गों के 
साथ, देव दुर्म पूर्ण आयुष्य के साथ मनुष्य का सुन्दर शरीर दे रखा है। इस शरीर से चाहे 
तो सत्संग दवारा स्वरूप उपाय पुरुषार्थ का भलीभाति सद्गुरू के द्वारा ज्ञान करके बिरोधी को 
त्याग कर अचूक उपाय के ऊपर परिस्थिति करके अवश्य दिव्य धाम फो यह चेतन ले सकता 


है। परमधाम के लेने के योग्य श्री परमास्माने निर्हेतुक कृपा से जो ऐसा अमूल्य मनुष्य 
का शरीर दिया है इसके बाबत उस परम कृपाठु श्री भगवान का उपकार मानना तो दूर गया 
किन्छु अपने किसी बुरे कमों का ही फल स्वरूप जो दुःख हे उसको आने पर जो बेसम 
लोग हैं वे परमात्मा के उपर व्यर्थ दोष लगाते हें । अहे किसी महात्मा का बचन है कि-- 


श्लोक--जीवानां दशदामिवत्व मिषतां दिव्यापवर्ग प्रदं । 
देहंदत्तवति श्रियः प्रियतमे नेवोपकार स्मृतिः ॥ 
दुःखे जातु चिदागते स्वकलिता दुष्कर्मणः पकत्रिमा 
न्नाथे हन्त निरागसि व्यसनिभि नेघु'ण्य मारोप्यते प 
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इस इलोक का भाव पहले ही कह चुके है! जम वेदान्त सन्ना का अकार सिद्धान्त है 
कि “वेपम्य नश प्येन सापेक्षलवात्‌” | इस सत्र का यह भाय है कि चतन तो अपने बुरे कमी 
के ही कारण से दुःख भोगता हे । उसमें परमात्मा किसी प्रकार दोपी नहीं कहा सकते हँ । 
क्योकि चेतनां के बुरे कमो के अनुसार ही उन्हें कष्ट भोगना पडता हे । उसमें सी बने वहाँ 
तक फाँसी का दुःख कॉँटॉ के समान थोडे ही में भोगवा कर छुटकारा दिलवा देते हैं। जसे 
किसी महापुरुष का बचन हे कि-- 
चो ०--हुख न ए रघुपति की दाया । कर्मभोगाव छुड़ावहिं साया । 
समझदार मुम्ुक्ष्ओं का तो यह अनुभव है कि दुः में ही पूरा-पूरा स्वरूप ज्ञान होता है, 
नम्रता आती है। सममदार मुप्क्षु तो ऐसा कहा करते हैं कि दुःख नही हैं किन्तु यह श्री 
र्घुनाथजी की ढया है। क्योंकि प्रारब्ध कमो का फल तो अवश्य भोगना ही पडता हैं । 
भोगे विना तो छुटकारा है ही नहीं । तो कृपा करके जल्दी ही भोगवा देते हैं यह तो श्री 
रघुबर का महान उपकार है बहुत ऊचे दर्जे पर पहुँचे हुए झुम महारमाओं का तो महान से 
महान कष्ट भोगते समय में भी थारम्यार श्री भगवत्कृपा का ही अजुमन्धान हुआ करता हे । 
महापुरुपों का बचन है कि: 
“कश्मिश्चिठुदुखेसति कर्म फलं कृपा फलंवा इति अतुसन्दधीत ।” 
इस सन्न का यह भाष भया कि झुमुक्षु महात्माओं को चाहिए कि किसी भी प्रकार का 
दुख आने पर उसको चाहे अपने पूर्व कमी का फल मान ले अथवा श्री भगवान की कृपा का 
फल । सारांश यह कि श्री भगवान पर कमी किसी प्रकार भी दोप न लगावे। यदि दुख 
आने पर अपने बेसमझपना से श्री भगवान पर दोप लगायेगा तो इसका फल बहुत बुरा 
होगा । क्योंकि न जाने कि कौनसे दुष्कर्म का फल उदय मया है कि पहिले ही दुःख 
आ पड़ा है! और फिर यदि परम हितंपी सच्चिदानन्द स्वरूप इर हालत में सहारा देने 
वाले, अपना उपकार ही करने वाले, निहेतुक कृपा करके पूर्ण आयुष्य के साथ अपने को मनुष्य 
देह देने वाले, ऐसे महोपकारी प्यारे श्री परमातमा में मी अपने वेसमरपना से दोप रुगाएगा 
तो फिर न जाने कि और भी कौनसी महा विपत्ति का सामना करना पडेगा। खुद ही 
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तो अपने बुरे कर्मा का फल दुःख-भोग रहा दै और अपनी अज्ञानता वशगर्भ के मित्र, सबके 
छोड्ने पर सहारा देने वारे, अपने को भव सागर से पार करने वाले, परमात्मा के उपरच्यर्थ दोप 
लगाता है फिर उसका कल्याण केसे होगा । इससे मुमुक्ष महात्माओ फो चाहिये कि किसी 
दुःख के आने पर न तो परमात्मा को दोष देवे, न तो श्री हरि फे सेवा, भजन, कीत्तेन, पाठ, 
पूजन, स्मरण, ध्यान से भूल कर भी उदासीन होवे। केसा भी दुःख आने पर शुरु से, श्री 
भगवान से, इरि भक्तों से जो अपनी निष्ठा नहीं हटाता है और पूर्ववत्‌ श्रद्धा बनाये रखता है, 
उसी को शास्त्रों ने सच्चा समझदार यरग्क्षु कहा है। सारे इडम्ब, सारी सम्पत्ति फे छर जाने पर 
या देवबश अचानक नाश हो जाने पर भी जिन लोगों ने श्री भगवान में ज्यों का त्यों पू्ेवत्‌ 
अड्टा भाव बनाये रखा और धेये को नहीं छोडा, उसे अपने पूर्ण कर्मो' का फल माना, उन्हीं 
धर्म घुरन्धर महाजुभावों के नाम आज इतिहासों में गाये जाते है। नेसे राजा इरिश्रन्द्र । 
प्रायः सच्चें मुम्क्षुओं का यही स्वभाव देखने सुनने में आता है । किसी भी कष्ट के पड़ने पर 
श्री भगवान पर तो दोप छगावेंगे ही क्यों, किसी दूसरे पर भी दोष नहीं लगाते हैं । मुमुक्ष 
महात्माओं का जगत से विलक्षण ही चरित्र हुआ करता है। लोक को आचरण सिखाने के 
लिये श्री भगवान भी जब मनुष्य का अवतार धारण करते हैं, शान्ति सुख चाहने वारे सच्चे 
यु्सुओं के लिए यही बात सिखाते हैं कि किसी प्रकार भी विपत्ति आने पर अपने प्रारब्ध 
को ही दोष देना चाहिए दूसरे को नहीं । जैसे बन यात्रा के समय श्री रघुनाथ जी लक्षमण 
जी से कहे कि हे भेया लक्ष्मण ! राज्य न होकर जो हमें बन जाना पड़ रद्वा है, इसमें केकेई 
वा का जरा भी दोष मत समझो । यह सब हमारे प्रारब्ध के बिपरीत होने से ही उन्होंने 
ऐसा किया है। जब किसी का प्रारूध उल्टा होता है तो मित्र भी शत्र बन जाता है। वो 
यह शलोक है :-- 


'छोक--न लक्ष्मणास्मिन्‌ खलु कर्म विष्ने । 
माता यवीयस्यति शंक नीया ॥ 
देवाभिपन्नाहि बद्स्यनिष्टं । 
जानासि देवं तु तथा प्रभावम्‌ ॥ 
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इसका अथ पहले ही कह चुके हैं हे महानुभायो ! श्री रघुनाथजी तो पूर्ण ब्रह्म परमात्मा 
हैं। वहां प्रारब्ध की क्या कथा है। यह सव झुप्रुनुआ के लिए हे जिसमें उनकी शान्ति 
सग न होने पावे, उसके लिए एक प्रकार की शिक्षा हवे । चित्रकूट में भी श्री रघुनाथजी कां 
वचन है कि १-- 


चौ०--दोप देहि जननी जड़ तेई। जे मुरु साधु सभा नहि सेई ॥ 


इसका अर्थ यह भया कि चित्रकूट में श्री भग्तजी से श्री रघुनाथजी फह रहे हैं कि हे 
भ्या भरत | जिसने कभी शुरु द्वारा या सन्ता के युस से उपदेश नहो सुना हे वे हो लोग 
फफेयी अम्मा को दोप देवेंगे। क्योकि सत्मग नहो करने के कारण उन लोगो में विवेक 
हीं है। वास्तव में केकेयी अम्मा का बिलकुल दोप नहो हैं। अपने आवरण द्वारा जगत 
फो शिक्षा देकर कल्याण करने के लिये श्री जी ने जय श्री जानकी रूप से अगवार धारण 
किया तो उन्हों ने भी झम्न॒क्षु स्त्री पुरुषी को यही शिक्षा बताई' कि फिमो भी कष्ट के पडने 
पर दूसरे को दोष न देकर अपने प्रार्ध को हो दोप देना चाहिये। रावण के मर जाने 
पर श्री रघुनाथजी के भेजे हुए शुभ समाचार कहने को श्री जानकोजी के समीप जन हनुमानजी 
गये तो वहाँ श्री जानकी जी को वारह महीने तक जो बुरी हालत में कष्ट पहुँचाई थी उन 
राक्षसियो पर हनुमान जी की नजर पड़ी । हनुमानजी ने मन में सोचा कि इन राक्षसतियों को 
तो कुछ भी नहीं दण्ड मिला, इन्हें जरूर कुछ न कुळ उप्र दण्ड देना चाहिए। वाद श्रो जी 
से रावण के मरने का शुभ समाचार सुनाये। अनन्तर श्री जी वोली कि बेटा हचुमन्तलाल ! 
कुछ घर माँगो । प्रसन्न होकर हलुमान जी बोले कि श्री चरणो की इतनी कृपा जत्र दास के ऊपर 
है तो अब कोनसा वर बाकी रह गया । फिर भो जव घर मांगने के लिए माताजो ने वार 
स्वार आग्रह किया तव अच्छा मौका समझकर हनुमानजी ने कहा कि हे माता जी! जब 
आपकी ऐसी ही प्रबळ इच्छा हे कि इस दास को अवश्य ही कुछ वर देना चाहिए, तो यही घर 
मिले कि बिना अपराध आपको वारम्वार सतानेवाली इन राक्षसियों को मैं अपनी इच्छाचुसार 
खूब माहे पीटूं। इन पापिनियों को दण्ड देने का अच्छा मौका मिला है। यही श्रीश्च से 
आज्ञा हो जाय कि इनसे खूब बदला ठेऊ । 
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इतना सुनकर कुछ देर मौन रहकर श्रीजी बोलीं वेटा ! इनका क्‍या दोप है । हमारे ही 
्रारण्ध में कुछ दुःख भोगता था। इसी से ये सब आज तक घटनायें हुईं । अब प्राख्ध 
अनुकूल हो गया है, सब दुःखकी घटनायं भी कहाँ की कहाँ चली गई । वे ही राक्षसियाँ 
थे हैं कि अब कुछ भी नहीं कष्ट दे रही हैं। अतः व्यर्थ इन लोगों को दोपी बनाकर दण्ड 
दिलाने में क्या लाभ होगा । दयामय श्रीजी का वचन सुनकर हाथ जोड़कर आँख के साथ 
हनुमान जी बोरे कि हे माता जी! सरकार कृपा सागर हैं। इन राक्षसियों को बचाने 
के लिए दया करके इस प्रकार दोष अपने में बता रही हैं। नहीं तो शुद्ध मूर्ति साक्षात श्री 
जी आप हैं आप में प्रारूध दोष कहाँ हो सकता है। समझदार लोग इस बात को फेसे 
मान सकते हैं १ 

इतना सुनकर श्री जी बोलीं कि बेटा इनुमान ! ऐसा नहीं है। यह लीला विभूति 
प्रारूधमय है। याने इस संसार में जो कोई आता है, वह दोष से नहीं बेंचता। किसी न 


किसी तरह ससार में रहने वाले शरीर धारी मात्र से इछ न कुछ अपराध तो बन ही जाता है। 
इस दुनिया में कौन है जिससे अपराध न बने । 


न कश्चिन्नापराध्यति । 


जब कि यह अटल वात है तो समझदार होकर मैं दूसरे को कसे दोष दे सङूं । वेटा ! 
इरा भत मानता । इस प्रकार हनुमान जी को समझकर आशीर्वाद देकर श्री रघुनाथ जी 
फे पास आने के ठिए उन्हें आज्ञा करीं। श्री जानकी महाराणी के अपूर्व अलौकिक इस 
उपदेश से दंग होकर, उनके श्री चरणों का ध्यान करते हुए, श्री हनुमान जी भी श्री रघुनाथ 
जी के पास आकर, श्री जी के अत्यन्त दर्शन छालसा को प्रणाम कर निवेदन किए । 


भहाइभाषो ! साक्षात्‌ श्रीजी में प्रारब्ध दोष कहा से आ सकता है परन्तु मजुष्यो में 
जब अबतार धारण करीं तब कष्ट पडने पर शुबरश्नुओं के शिक्षा के निमित्त खुद आप भी उस 
कए भोग का कारण दूसरे को न बताकर अपने ही कर्मी का फल मानीं ! इन पूर्वोक्त प्रसंगा 
से मुप को यही सार लेना चाहिए कि किसी प्रकार की भी विपत्ति पड़ने पर भूल कर 
भी न कमी परमात्मा को दो देवे, न दूसरे को । यह सारा कण्ट हमारे दी आरन्ध से आया है 
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ऐसा समझे । कष्ट आने पर यदि अपने को कोई सहायता न पहुँचावे तो उससे झुमुक्षुओं को 
भूलकर भी विरोध नहीं मानना चाहिए। बल्कि यह समकना चाहिए कि संसार का यह 
अकाव्य नियम है कि जिसका प्रारब्ध अनुकुल होता है उसका शत्रु मो मित्र बन जाता है और 
जव प्रारूध उल्टा होता है तम मित्र भी शत्रु बन वेठता है। इस प्रकार महापुरुषों के माने 
हुए सिद्धान्त के ऊपर धेय पूर्वक रहकर विपति के समय अपने को सबसे नीचा मानकर नप्र" 
ता पूर्वक सबसे मीठा ब्यवहार करना चाहिए । ऊंचे पहुँचे हुए झुम्ुक्षु्ओ का तो यही कहना 
है किन 
बिपदः सन्तु नः शश्वत तत्र तत्र जगहगुरो । 
भवतो दर्शनं यत्स्यादपुनर्भव दर्शनम्‌ ॥ 

यह श्री कुन्ती जी की श्रीकृष्ण भगवान से प्रार्थना है कि हे भगवान श्रीकृष्णज्ञी । मैं 
आपसे यही मागती हूँ कि हमारे पर किसी न किसी प्रफारकी विपत्तियां हर वक्त वनी ही 
हें । हमें इस वात का खूब अनुभव है कि परमपद गये विना तो यह जीव सुखी हो ही नहीं 
सकता है और परमपद तभी जायगा अकि आपका दर्शन हुआ करे आपके चरणों मे चित्त 
इना रहे । मेरा तो यही अनुभव हे कि जब मैं बिपत्ति में थी तब एक क्षण भी आपका चरण , 
कमल हमें नही भूलता था और आप भी हमारे बिपत्ति के समय में द्वारा छोडकर यहाँ 
विराजा करते थे । जब से विपत्ति से छुटकारा हुआ है तव से न तो हमारा ध्यान उस तरह 
से रहता हे न आप उतने टाइम अब यहाँ रुकते हें। क्‍यों महात्माओ ! महान्‌ मुमुक्ष श्रीं 
कुन्ती जी का केसा अनूठा हृदय है । 

एक समय झुन्ती जी पर बड़ी भारी विपत्ति आ पडी । अपने पुत्र पाण्डवों के साथ, 
च्यारी वहू द्रौपदी के सहित, भयङ्कर जंगलों में अनेक प्रकार की तकलीफ भोगती हुई समय 
ब्रिताती थीं। न तो उनके रहने का कोई स्थान था, न मन सुजब वस्त्र का ठिकाना था, न 
भोजन की कुछ व्यवस्था थी । एक रोज कहीं बेटी हुई थीं अचानक श्रीकृष्ण भगवान का _ 
स्मरण हो आया । श्री भगवान के स्मरण से उनके नेत्रों में प्रम का आंध्र आ रहा न किं 
अचानक उसी समय उनके समीप एक महात्मा आये । उनको प्रणाम कर आसन देकर बेठाई । 
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अनन्तर उनके नेत्रों में आंब. देखकर वह महात्मा बोले कि आप पर इतनी बिपत्ति पड़ी हुई दै, 
इस प्रकार इन जंगलों में आप कुट॒म्ब के साथ भयंकर बिपत्ति भोग रही हें। न जाने आप 
लोगों की यह दुर्दशा समर्थ होते हुए श्री भगवान द्वारका नाथ से केसे देखी जाती है । संसार 
के क्रम को प्रारब्धाधीन, तथा श्री भगवान की दयाछ॒ता को सत्संग द्वारा नही सुने हुए उस 
महात्मा के मुखसे श्री भगवान के उपर दोषारोपण के वचन सुनते ही श्री कुन्ती जी बोली-- 
महात्माजी ! यद्यपि आप दया के परवश होकर इस शब्द को कहे हैं परन्तु मैं तो यही कहुँगी 
कि आप को किसी सच्चे सत्सगी मुम्क्षु की सत्संगति नही प्राप्त हुई है नहीं तो आप श्री भग- 
वान उपर भूलकर भी दोषा रोपण नहीं करते। परमात्मा किसी हालत में भी चेतन का 
भला ही करते हैं। इस संसार की सृष्टि तो हम जीवों के प्रारब्धालुसार हुई है। श्री भग- 
वान तो शास्त्रों द्वारा सबको सममा दिये हें कि शास्त्र विरुद्ध कामा को भूलकर भी नहीं 
करना । शास्त्र को आज्ञा उल्लंघन करके जो उटपटांग काम करेगा उसको उन कर्मी का फल 
अवश्य भोगना पडेगा । मजु आदि स्तृतियों में जुआ खेलने को बारम्बार मनाई की है, 
बार-बार पुकार-पुकार शास्त्र समाता है। इतने पर भी शास्त्र और श्री भगवान की आज्ञा 
का उल्लघन करके बुद्धिमान होते हुए भी जुआ का परिणाम बुरा दोता है, इस बात को जानते 
हुए भी, जब पाण्डवो ने नहीं माना और जूआ खेला तब उसका फल उन्हें भोगना ही चाहिए। 
जब खुद ही हमारे पुत्रों ने जान बूझकर विपत्ति भोगने का काम किया तो इसमें श्रीभगवान 
क्या करें। वह परम कृपाछ तो इन लोगों की मूखेता की तरफ घ्यान नहीं देते हुए, फिर भी 
अपनी दया के परचश होकर इम लोगों के प्रारब्ध भोग में भी मौके मौके पर सहारा करते ही 
आ रहे हैं। आप लोगों को मालूम ही है कि सभा में यदि बह कृपा सागर नि्हेतुक 
कृपा कर चीर नहीं बढ़ाते तो बहू द्रौपदी की किस प्रकार बेइज्जती होती जिसका पारावार 
नहीं © यदि श्री भगवान से हमारी दुदंशा देखी जाती तो रजस्वला हालत में इस प्रकार 
छुपा केसे करते । फिर हम लोगों को लाक्षागृहमें हमारे कर्म बश जब हम सवों के जल जाने 
का मौका आया उस समय भी उसी दयासागर ने भयंकर असि ज्वाला से बचाया । दुर्वाशा 
के श्राप से भी उसी करुणा सिन्धु ने चैंचाने का अनुग्रह किया । और भी जब जब हम लोगों 


पर गाढ आपत्ति आया करती है तब-तव वह साँवली सूरत ही निवारण कर जाती है। वह 
३८ 
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तो सदा करुणा का भण्डार ही हैँ। दुःख तो अपने कमों फा ही फल है और दम चेतनो 
के आरन्ध वश यदि कुछ शास्त्र मर्यादा तथा संसार के क्रम को रखने के लिए आशितो को 
उधर से फाँसी का दर्द काटा में निकालने के समान कुछ कष्ट देने का अनुग्रह होता है तो 
उसमें भी कुछ न कुछ हित ही रद्दता है । अपनी अज्ञानता वश इमलोग समझें या न समझें । 
जसे अपने प्यारे पुत्र के मर्मस्थर में खतरनाक फोडिया हो जाती हे और हरेक उपाय से जब 
नहीं आराम होती है तम अपना हृदय कडा करके पुत्र फे भविष्य सुख के उद्देश्य से उस प्रिय 
पुत्र के सद्यः चिल्लाते छटपटाते हुए भी पिता उन फोडियाँ को तीखे अस्त्र से चीरवा डालता 
है । उसके इस कर्चव्य से समझदार लोग उस हितंपी पिता को दोप नही देते हैं। बसत 
यही दशा आश्रितों के लिए परम कुपालु श्री भगवान की समभिए। जसे किसी उच्चकोटि 
के महात्मा फा वचन है-- 


श्लोक--हरि दुःखानि भप्रतेभ्यो हित वृद्धया प्रयच्छति । | 
वृणेशास्त्रादे काणि स्वपुत्रस्य यथापिता ॥ 


इसका अर्थ बही है जो पहले सममा चुका हूं । इस प्रकार उस महात्मा को सममा कर 
कुन्ती जी बोलीं कि महात्मा जी ! क्षमा करना । बुरा नहीं मानना। किसी भी कष्ट के, 
समय भूलकर भी अपने परम हितँपी परमात्मा के ऊपर दोपारोपण नही करना । इस ग्रकार 
से विपच हालत में भी उनके मुख से सच्चा शुद्ध ज्ञान श्रवण करके वह महात्मा गद्गद दोकर 
बोठे कि माता जी आपको अनेकों धन्यवाद है कि ऐसी विपत्त में भी इस ग्रफार से दिव्य 
ज्ञान आप में चना हुआ है बस इसी का नाम निष्ठा है। आप ही के समान सुस्॒क्षु लोग 
उस दिव्य घाम के अधिकारी हैं । इसी निष्ठा का फल है कि साक्षात्‌ श्रीपति आप लोगों 
के नातेदार बने हैं। माता जी! सचमुच इस बात का सत्संग आजतक झुझे नहीं हुआ आज 
मैं भी अपना सुदिन सममता हूँ कि आपका दर्शन प्राप्त हुआ । इतना कहने के वाद वह 
महात्मा इन्ती जी से बोळे कि अपना दुःख छुड़ाने के लिए श्री भगवान से आप प्रार्थना कयों 
नहीं करतीं । 

इतना सुनकर इन्ती जी बोलीं कि महाराज जो सदूगुरुओं के घुखसे सत्संग किया होगा 
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और इस बात को मली भाँति समका होगा कि इस संसार की रचना चेतनों के प्रारण्धा- 
दुसार हुई है। इस संसार में आए हुए चेतन को प्रारब्धानुसार समय-समय पर कष्ट अवश्य 
भोगना पड़ता है प्रारूध भोगे बिना छुटकारा नहीं मिलता है । इस चेतन के पूर्व कर्मानुसार 
प्रथम जो कुछ परमात्मा इसके लिए संकल्प कर चुके हैं वह अवश्य ही होकर रहता है। पहिले 
का इस चेतन के उपर जो कुछ संकल्प हो चुका हे उसके पूरा हो जाने फे याद फिर आप ही 
दिन पलट जाता है। जेसे ज्येष्ठ महीने में बहुत गर्मी पड़ती है, मलुष्य धवडा जाते हैं उसके 
बाद संसार के फ्रम के अनुसार बिना कुछ प्रय किए ही स्वयं आषाढ श्रावण में ताप को 
मिटानेबाली मनोहर उंदी-ठटी वर्षा की झरी आ जाती है। फिर आश्विन मास में बिना 
प्रयत्न ही आप ही आप संसार फे नियमानुसार गर्मी भी आजाती है । 
फिर प्रार्थना बिना हीं कार्तिक अगइन की ठंटी भी आलासी ईै। इसी प्रकार दुःख 
के बाद सुख भी आजाता है। समझदार रोग सो शारीरिक दुःख निवारण करने फे 
लिए परमात्मा से कमी भी प्रार्थना नहीं करते हैं। महात्माजी ! दिन के पिछे रात, रात 
के पीछे दिन, प्रातः के बाद मध्यान्ह, मध्यान्ह के भाद सायंकाल जैसे आपही आया जाया 
करते हैं इसी प्रकार दुःख सुख भी स्वय आया जाया करते हैं। अतः फिसी भी बिषत के थानेपर 
धेये घारण करके भोग छेना हीं पमरक्षुकॉ का केन्य हे । परमात्मा जिस षृक्ष को जिस 
महीने में फूलने फलने का पहले सकल्प कर चुके हैं, उसी महोने में घ्‌ह फूले फलेगा। उसके, 
पठे कोई उनके फलने फूठने की प्रार्थना करे तो उसको परमात्मा फे नियम फे विरुद्ध माना 
जापगा। और उसकी नहीं सुनाई करने के कारण श्री भगवान अशक्त असमर्थ नहीं कहे 
जायंगे। जसे भगवान श्री रामजी ने चौदह वर्ष तक जंगल में रहने फा एकबार सकल्प 
कर लिया। बाद श्ृझ्नवेरपुर में उनका परम मित्र श्री निषाद राज ने अपने ही नगर में 
चौदह वषे रहने के लिए बहुत कुछ प्रार्थना को, परन्तु पूर्वे सकल्प फे पिरुद्ध होने के फारण 
स्वीकार नहों किया गया। भ्रीरामजी के परम पुदद सुग्रीवजी ने मी फिष्किन्धा में अपने 
महो में निवास करने के लिए बहुत आग्रह किया परन्तु नियम फे घिरुडू होनेके कारण 


सुनाई नहीं हुईं। इसी प्रकार शरणागतों फे दिरञ्चकट भ्री-बिमीषणजी ने अपने राज्य के 
समय में अपने राजमहल में पधारने के लिए श्री रघुनाथजी से बहत बिनसी को परन्तु पूर्व 
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संकल्प के विरुद्ध होने के कारण उसको स्वीकार नहीं किये । चित्रकृट में महात्मा श्री भरतजी 
ने श्री रघुनाथजी के पूर्वे सकल्प को छोड देने के लिए और श्री अयोध्या में लौटने के लिए, 
फिर राज्य स्पीकार करने के लिए बहुत कुछ आग्रह किया, परन्तु उस वक्त एक भी काम नहीं 
दिया। श्री रघुनाधनी की तरफ से यह कहा गया था कि भाई भरत ! पूज्य पिताजी की 
आज्ञानुसार चौदद्द वर्ष तक जगल में रहने का पहले ही मैं सकल्प कर चुका हूँ । इससे उस 
संकल्प के विरुद्द किसी भी प्रार्थना को नहीं मान सकता । बाद मे भरतजी को घड कष्ट के 
साथ तपस्वी वेप से अयोध्यापुरी के वाहर नन्दीग्राम में रहना पडा । परन्तु अयोध्या आने 
तथा राज्य स्वीकार करने की, प्राशना उस समय नही सुनी गई | जव ऐसे महापुरुप उनके पूर्व 
सकल्प के खिलाफ खुद उन्हीं के आराम के लिए प्राथना किये और उस पर नहीं ध्यान दिया 
शया । तो नियम के बिरुद्ध दूसरे की किस तरद सुनी जा सकती है । परमात्मा का नाम 
भी तो सत्यसंकल्प हे । उनके सकरप के विरुद्ध कोई प्रार्थना करे ता उसकी भूल है। पूवे 
सफल्प के विरुद्द किसी की प्राथना को यदि परमात्मा प्रा नहीं करें तो उसमें प्रु का कुछ 
भी दोप नहीं है। इससे समझदार सुस्ुक्ष्ओं को चाहिए कि भयकर से भयकर विपत्ति 
आनेपर भी अपने शारीरिक कष्ट निवृत्ति के लिए परमात्मा से प्रार्थना न करे म-अपने शरीर 
सम्बन्धी स्त्री पुत्र आदि के लिए। अपन को चाहे अपने सम्बन्धियों को किसी प्रकार की 
विमारी या आर्थिक कष्ट हो जावे तो परमात्मा का दिया हुआ अपने में जो घुद्धिबल है उसीके 
जरिये औषध घगरह से धीरतापूवक फलभाग परमात्मा के पूव सकल्प के अनुसार ध्यान रखता 
हुआ निवारण का प्रयत भले ही करे परन्तु उस दुःख को छुडान के लिए परमात्मा से कभी 
भूलकर भी प्राथना न करे । यदि परमात्मा के पूव संकल्पानुसार दुःख छटना होगा तो समय 
आन पर सामान्य प्रंयत्व से भी छूट जायगा और यदि उसके प्रारव्घाजुसार उसका मरनाहीं 
परमात्मा संकल्प कर चुके होंगे तो एक भी उपाय काम नहीं देगा। शारीरिक कष्ट या 
आर्थिक कष्ट आने पर भूल कर मनौती न करे, न उस कष्ट के छुड़ाने के लिए किसी प्रकार 
-का अनुष्ठान करावे, न उसके निवारण के लिए किसी प्रकार के यन्त्र-मन्त्र का प्रयोग `. 
करावे | न येय को छोड । परमात्मा के संकल्प के अनुसार जो बरदा होगा वही होगा | 
इस प्रकार का निश्चय विचार मन में रखता हुआ, दयाछ यशस्वी वेधों से शुद्ध औषध का 
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प्रयोग करावे । परमात्मा नातेदार हैं और कृपा भी असीम उनमें है। सारी द्वारिका सोने 
की पाब मिनट में अपने संकल्प से निर्माण किया ऐसे वह सर्वे समर्थ हैं। उनकी चहिन जिसके 
घेटे से व्याही है, धर्मराज पुत्र हैं तथा विद्वानों के शिरोमणि त्रिकाल दर्शी सहदेव, उस इन्ती 
को भी यदि पूर्व प्रारन्ध के अनुसार दुःख भोगना पडा है। फिर दूसरों के पास कौनसा 
ऐसा प्रबळ प्रयत्न है कि जो प्रारब्ध को मिटाकर सुखी बना सकता है इससे सच्चे समझदार 
प्रमक्षुओं को चाहिए कि धेय धारण करके कर्म फल या कृपा फल मानकर गुपचुप अपने 
बिपत्ति को भोग लेवे। मूर्खता वश यदि किसी की विपत्ति या विमारी छुडाने के लिए 
परमात्मा से प्रार्थना करेगा और उसके पूर्व प्रारूध के अलुसार प्रार्थना की परमात्मा सुनाई 
नहीं करेंगे और बार वार प्रार्थना करने पर भी अपने प्रारव्धालुसार वह बीमार भलुष्य मर 
जावेगा तो उस प्राथना करने वाले के हृदय पर नास्तिकता आजाने का भय है। कारण कि 
वह अज्ञानी है यह उसको ध्यान नहीं है कि पूर्व संकल्प के विरुद्ध जब श्री भरतजी की प्रार्थना 
निष्फल गई तो हम चीज ही क्या हैं। बिभीषण जी, सुग्रीवजी, निषादराज, इन लोगों के 
समान आज दो ही कौन सकता है ! इन लोगों की प्रार्थना जब श्री भगवान-ने नहीं सुनी, 
फिर भी इन ठोगों सें से किसी ने राई बराबर भगवान से श्रद्धा कम नहीं किया बल्कि 
यही सोचा कि भगवान ही का कततव्य, ठीक है। हम लोगों की गल्ती और दुर्भाग्य है। 
महात्माजी ! एक समय बिदुरजी कृपा करके यहां पधारे थे। उनके ही ग्रुख से यह सारा 
प्रसंग मैंने अवण किया उनका तो बार-बार यही कहना हुआ कि माता जी ! सच्चे सत्संगी 

और खरे ज्ञान वाले, संसार के क्रम को भली-भांति जानने वाले ग्रुपरक्ष महानुभाव लोग नित्य 


सेवा के सिवाय याने परमपद में जाकर अनन्तकाल तक श्री पति की सेवा किया करूँ। इसके 
सिवाय अनित्य नाशवान क्षणिक शारीरिक सुख के लिए परमात्मा से कभी स्वभ में भूलकर भी 
प्राथना करते ही नही 


री । जेसे किसी सच्चे झक के मुख से कहा हुआ एक बचन है ।-- 
'छोक-सुमुक्षुनेव या चेत नित्य सेवां बिना परम्‌ । 
शारीरिक सुखं विष्णोरनित्यं चलमभ वम्‌ ॥ 


इस इलोक का अथे पहले ही हो चुका है। यह इलोक श्री बिदुरजी के मुख से, मैं सुनी 
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थी । श्री झन्तीजी के मुख से इस प्रकार शुद्ध और सच्चा ज्ञानोपदेश श्रयण करके इन्तीजी 
झो दाथ जोड़ फर बोले कि माताजी ! अम मैं भी ताजिन्दगी परमात्मा की नित्य सेवा के 
अतिरिक्त कभी किसी चीज की याचना नहीं करूँगा। इस प्रकार से प्रतिक्षा करक उनसे 
याजा मांगकर वह व्यक्ति अपने स्थान पर चले गये । 


श्रीमदनन्त थी जगद्गुरू भगवद्रामानुज संरक्षित विशिष्टा दंत सिद्धान्त प्रर्तकाचाय 
श्रीश्री १००८ थीस्वामीजी सीतारामाचारयेजी महाराज कृत शरणागति मीमांसा फा 
चतुर्थं सण्ड समाप्त 


॥ श्रीमते रामानुजाय नम्‌? ॥ 


शरणागति भीमांसा 


( पञ्चम खण्ड ) 


श्री देवराज शुरु अपने म्रुख से ज्ञान सुननेके लिये एकाग्र चित्त से बेठे हुए मुमुक्ष महा- 
लुमाचों से निवेदन कर रहे हैं कि हे महात्माओ ! ससार में मुमुक्षुओ को केसे रहना चाहिए 
यह बात पूर्वोक्त प्रसंगो से मली भांति आप सब अनुभव कर दी लिए। इससे यदि आप 
छोगों को खरा इड मुमुक्ष होकर अन्त में अवश्य परमधाम में जाने का बिचार होय तो 
परमात्मा के श्री चरण कमल से कमी भी श्रद्धा विश्वास नहीं इटाना दिनों दिन निष्ठा बढाते 
रहना । पूर्वोक्त प्रसगों को सदा ध्यान में रखना । प्रारूध मोग के समय परमात्मा को 
शामिल नहीं करना याने दुख छुड़ाने के लिये भूल कर भी परमात्मा से कमी प्राथेना नहीं 
फरना। इस प्रारब्ध भोग की वडी कठिन समस्या है। इस संसार का नाम लीला विभूति 
है। इसमें परमात्मा ने जिसक लिए जो कुछ नियम कर लिया है बसा, होकर ही रहता है । 


जब कि साक्षात्‌ जिन लोगों के यहां परमात्मा रहते थे उन्हें भी प्रारब्धानुसार तकलीफ भोगना 
र तो फिर दूसरे की बात ही क्या। इसी पर तो आश्‍चर्य के साथ भीष्म ने कहा 
अहा !--- 


श्लोक--यत्र धर्म सुतो राजा गदापाणिह्न कोदरः । 


ऊंष्णो5स्री गाण्डिवं चापं सुहृत्कृष्णस्ततो निपत्‌ ॥ 


इसका अर्थ पहले ही समझा चुके हैं। इस लीला विभूति में साक्षाद्‌ परमात्मा और श्री 


जी कृपा पूर्वक मनुष्य अवतार लेकर पधारते हैं। चे भी एक-दो बातों को छोड़कर संसार के 
एक-एक नियमों को लोक शिक्षार्थ खुद पालन करते हैं। 
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श्री रघुनाथ जी के बाबत तो नियम पालने का प्रमंग कह ही चके हैं अब श्रीजी का 
सुनिए । हनुमान जी अशोकवारिका में जव श्री जी के दशन किये त्र उनका धेर्य छट गया 
और बहुत विलाप किये । रोते हुए कहे कि ऐसी मयंफर बिपत्ति यदि श्री जी को भी भोगनी 
पड़ रही हे तो फिर दुनियाँ मे ऐसा कौन हे जो विपत्ति से घच सकेगा । जब कि सर्वसमर्थ 
भूत, भविष्य, वत्तेमान को जाननेवाले, चाहे तो पाव मिनट मे क्या का कया कर दे, उनकी भी 
प्राणप्रिया इस ससार में आने के कारण यदि तिपत्ति से नहीं बच सकी तो इम यही कहेंगे 
कि दुनियां में आनेवाले को कभी न कभी किसी न किसी प्रकार की विपत्ति भोगनी ही पडेगी | 
साक्षात्‌ श्री जी में कोनसा प्रारव्ध घेठा हे । परन्तु इस विभूति मे आनेवाले को अवस्य प्रार- 
ब्घानुसार कष्ट भोगना ही पड़ता है। इस बात को संसार फो बताने के ही लिए तो यह 
शिक्षा हे । हनुमान जी का बचन-- 


uw 


श्छोक-मान्या शुरु विनीतस्य लक्ष्मणस्य गुरु घिया । 
यदि सीतापि दुःखार्त्ता कालो हि दुरतिक्रमः ॥ 


इसका भाव कह चुके हें और श्री दशरथ जी कौशल्या जी तथा श्री सुमित्रा जी के समान 
इस ब्रह्माण्ड में उपमा देने को कौन है, उनको भी ससार में आने के कारण यदि परमात्मा 
के नियमानुसार बिपत्ति का सामना करना पडा तो हृद्द हो गया । हमारा प्यारा, रघुवंश दुलारा, 
राजगद्दी पर घठे और मैं देखकर अपने नयनों को सफल करूँ, यह मनोरथ था परन्तु 
वह नहो पूरा हो पाया । साक्षात्‌ श्री भगवान को सुख पहुंचाने का मनोरथ और भक्त-शिरोमणि 
श्री दशरथ जी महाराज का मनोरथ और उसी घर मे साक्षात्‌ परमात्मा विराजमान फिर भी ऐसे 
महापुरुपो की इच्छा भग । इच्छा भग ही नहीं किन्तु उसो वक्त काल के कौल में जाना | वड- 
भागिनी श्री कौशल्या जी, श्री सुमित्रा जी का विपत्ति में पडना और वेधव्य का महा कष्ट 
म्‌त्थ पर आना । ऐसे वड़भागी भक्त शिरोमणि की महल में महीनो लाश रहे, धम धुरन्धर 
चारों पुत्रों में एक का भी नजदीक नही रहना ये सव क्या है? आप गहरे विचार से सोचिए 
जघ कि ऐसे घरों में भी परमात्मा के पूव नियमानुसार जो होना था सो हो करके रहा और 
किसी का भी कुछ बश नहीं चला । फिर उनसे बढकर दुनियाँ में कौन हे जो सकटों से बच 
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सकेगा । श्री रामायण के आश्रित बगौ में ऊँचे कोटि के महात्मा श्री जटायु जी थे जिनको 
श्री भगवान ने यहीं चतुइ ज करके आवागमन से रहित स्थान जो परमपद है वहाँ कृपा पूर्वक 
मेज दिया। परन्तु जो उनका प्रारब्ध भोग था उसको तो उन्हें भी भोगना ही पडा। उसी 
जंगल में साक्षात्‌ श्री भगवान बिराजमोन थे क्या उनका कष्ट उन्हें ज्ञात नही था ! परन्तु उस 
अश में प्राकृत मनुष्यों के समान अनजान होकर मौन ही रहना पड़ा । कहिए महानुभावो ! 
अपने श्री इस्तों से जिसका खुद सस्कार किया, पिण्डदान किया, बेखबर होकर रोदन किया, 
ऐसे महान उच्च कोटि के अधिकारी श्री जटायुजी को भी यदि प्रारध भोगना पडा, फिर 
उनसे बढ़कर दुनियां में और ज्यादा किस में बेष्णबता होगी जो येष्णवता के पठ से प्रारूध 
मोगों से छुटकारा पाने का दिमाग रख सकेगा । 
यह बहुत ब्रम विषय है जो लोग सत्सग नही किये होंगे उन लोगों का दिमाग इन बातो 
से चकरायेगा। परन्तु हमें तो ससार का अति भयावन रूप समझ कर धबडाये हुए सच्चे 
बुबु मदात्माओं के लिये ही समझाना हे और हमारे पास परमपद ही को चाहने वारे एधश्च 
चेतनों के लिये खास विषय है। जो सत्संग होन भगवद्दिश्वुख हैं, उन लोगों के लिये न 
विषय, न फिजूल विषयों के लिये समय हे । आप सब जानते ही हैं कि श्री भगवान ने बड- 
भागी सुग्रीवजी को अपना मित्र बनाया । कहिए उनसे बढ़के दुनियां में किस का भाग्य 
होगा, जिसको खुद परमात्मा अपना मित्र बनाये और “चालि को मार कर अवश्य रक्षा 
करूँगा” ऐसी प्रतिज्ञा कर बोले कि चलो बालि को पुकारो, उसको मैं मार डाठूँगा, ऐसा कह 
कर सुग्रीवजी को बालि को पुकारने वास्ते भेजे और आप घनुष बाण लेकर वृक्ष की ओट में 
छिपकर खडे रहे। सुग्रीनजी ने वालि को पुकारा । बालि आकर बुरी हालत से उनको मारा ) 
जितनी शक्ति थी वहा तफ सहे और अपना बचाव किये । जच देखे कि मार से शरीर शिथिल 
पढ रहा है, अब भणे चिना प्राण नहीं बच सकता है तो ऋष्यमूक पर्वत पर मगकर जान 
वाये, पश्चात श्री रघुनाथजी मी पवेत पर गये। सुग्रीबजी ने कहा आप ने तो मेरे साथ 
बहुत धोखा किया क्योंकि आप ही के कहने से मैं पुकारा और बह आकर हमारी इतनी दुदेश्ञा 


बिया और आप आखो से देखते रहे । इतना सुनकर श्री रामजी बोले--पमित्र ! आप दोनों 


का एक समान रूप होने से नहीं पहचानने के कारण उल्टा होने के भय से बाण नहीं छोड़ा ) 
३६ 
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अब पहचानने के लिये आप के गले में माला देता हूँ । फिर आप चलकर पुफारिये, अब पोखरा 
नहीँ होगा । यह कितना गूढ रहस्य हे । रघुनाथजी स्वज्ञ नहीं हैं, इसको कभी कोई मान 
सकता है ! कदापि नहीं। फिर सारी घात जानते हुए भी आँख के सामने सुग्रीयजी एक 
यार इम तरह घुरी हालत से घालि के हारा क्‍यों पिट गये ! असली यात यह है कि सुग्रीवजी 
ले परमात्मा के नियम से कुछ विरुद्ध काम किया था। उसका भोग उन्हें अवश्य भोगना दी 
चाहिये था। उसी को कुछ निमित्त करके पालि के दारा उन्हें भोगता दिया । वह यह है 
कि सुग्रीव के कुल का यह धर्मथा किं छोटा भाई मर जाय तो उसके ओरत को बढा भाई 
रस ले याने वठाले और यदि घडा भाई मर जाय तो उसकी औरत को छोटा माई परन्तु 
उमके मरने के वाद ही । और किसी भाई के जिन्दा रहने पर यदि किसी भाई की खरी को 
कोई भाई रख छे तो उसको शास्त्र के नियम नुसार घोर दण्ड मिले । सुग्रीयजी ने इस नियम 
के खिलाफ काम कर दिया था। वह ऐसा हे कि बालि को मारने के लिये किष्किन्धा में रात 
फे समय एक राक्षस आया। चालि के द्वारा मार पडने से भगा। उसको पऊडने फे लिये 
उसके पीछ चालि दौड़ा । वालि के साथ साथ पीछे सुग्रीव जो भी दौड़े । वह राक्षस एक 
पवत की विशाल शुका में घुम गया । सुग्रोवजी से वालि बोला कि गुफा में उसको मारने डे 
लिये मैं जा रहा हूँ। तुम गुफा क दरवाजे पर चंठो । इतना कहकर पालि भीतर घस गया। 
सुग्रोब घेठे रहे । एक दिन गुफा से खून को बहुत घडो धारा निकली । फिर झग्रीव ने यह 
अनुमान किया कि राक्षस ने चालि को मार डाला ओर निकल कर पुजले भी मार डालेगा। 
इस तरह बिचार करके उस शुफो क दरवाजे फो एक घडो भारी पर्वताकार पत्थर छी जिला 
से बन्द करक किष्किन्धा आ गये । चाद वालि स्थान पर किष्किन्धा के राजा बने | साथ ही 
साथ तारा को भी येठा लिए। राज्य सम्मालने में तो कुछ हरकत नहीं परन्तु भाई के पके 
मरने के निश्‍चय बिना जो तारा को घेठा लिया, यह कुल धर्म के नियम विरुद्ध हुआ। क्यों 
कि शुका क दरवाज पर सिर्फ खून फी थार ही देखी थी । भाई मरा है या राक्षस, इसको तो 
नहीं देखा ! अतः अनुमान हो मात्र से इतना भारी अनथ नहीं करना था । दो चार महीना « 
भी ता इतने अश के लिये घेय धरना था। परन्तु ऐसा नहीं किया। यह उनसे बड़ा भारी 
अपराध हुआ । उस अपराध का फर इछ भोगना बाकी रह गया था। उसी को कृपा सागर 
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आ रघुनाथजी ने वालि के द्वारा ही भोगवा दिया। घाद बाहि को मार कर किष्किन्धा का 
राउप और उनके कुल-धर्माचुसार तारा को भी उन्हें देकर सब प्रकार से सुखी किया। उनके 
दण्ड देने दिखाने में असलो बात यह हे, बाकी जो रघुनाथजी सरकार कहे वह निमित्त मात्र 
है। अब यदि यह कहें कि यह केसे जाना जाय कि इस प्रकार का उनका कुल धम था। तो 


जब श्री रघुनाथजी से बालि ने कहा था कि फौनसे अपराध से आप ने हमको सारा। उसका 
बचन सुनकर श्री रघुनाथजी बोले कि-- 


श्छोक--अस्य एवं धरमाणस्य सुयीवस्य महात्मनः । 
समायां बतेसे मोहात्‌ स्नुषायां पापकर्म कृत्‌ ॥ 


इसका अर्थे यह है कि बाली ! इस जीव में यही दोष है कि अपना दोष इसे दिखता नहीं 
है। अपना अपराध जब अपन को नजर पढने लगता है तो दूसरे को वह दोषी नहीं समझता है । 
इस महात्मा सुग्रीव के जीते ही जिन्दगी में इसकी खी रुमा को जबरन तुम येठा लिया और उसके 
साथ घोर अनथे कर रहा है । सुग्रीव के जीते समय रुमा तुम्हारे स्लुवा के यान पुत्र बधू के समान 
लगती है। उसके साथ धर्म मर्यादा का उत्लूघन करके बुरा व्यवहार कर रहा है। इसी पाप 
से तुम्हे ऐसा दण्ड दिया गया है। श्री रघुनाथजी के इस बचन से यह मालूम होता है कि 
भाई के मर जाने के बाद उसकी स्त्री को बैठा लेना इन लोगों का कुठ धर्म था। और भी 
सम्शाती के मिल जाने के वाद पर्वत पर बैठ कर “अब हम लोगों को क्या करना चाहिये” 


इस प्रकार हनुमानजी बगेरह विचार कर रहे थे। बाद अग॒दजी को कहे कि हे अद्भ दी ! 
आप किष्फिन्धा चलिये 


चहिये, सग्रीवजी धर्मात्मा हें | आप को चह कुछ नही कहेंगे । यद्यपि वह यह 
प्रतिज्ञा कर चुरे हैं कि एक महीना के बाद जो कोई आयेगा और श्री जानकीजी की सुधि 
नहीं लावेगा बह जरूर 


मार दिया जावेगा। तो भी आपके ऊपर तो वह प्रेम ही करेगे क्‍यों 
कि घर्मात्मा हैं और आप उनके बडे भाई के प्र हैँ । 


इस अकार हनुमानजी वरोरद के शुख 
से पुन कर रोते हुए अङ्दजी याले कि हे इनुमानजी ! सुग्रीव हम में कैसे प्रम करगे । इमारो 
माता भम से उनकी माता लगती थी । उसको हमारे बाप के जीते ही अनुमान मात्र से बैठा 
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लिया । ऐसा निन्दित कर्म करने वाले में ग्रेम और धर्म कद्दां से ञविगा । वह निम्नलिखित 
अलोक हे ।-- 


भातुज्येष्टस्य यो भार्या जीवतो महिपीं प्रियाम्‌ । 
धमेण मातरं यस्तु स्वीकरोति जुग्रुप्सितः ॥ 


इसका भाव पहले ही कह चुका हूँ । इन दोनों प्रसगा से यह मालूम होता हे कि मरा 
छुआ भाई की स्री रखना इनका फुल धर्म था। इसी से वालि के मर जाने पर तारा को 
चेठा लेने से सुग्रीवजी दोपी नहीं गिने गये । और स॒ग्नीवजी के जीते जिन्दगी देखते-देखते 
चालि ने उनकी स्त्री को रस लिया था इसीसे पापी गिना गया और मारा भी गया कहने 
का सारांश यह हुआ कि प्रारूध भोग अति प्रचल हे । उसको भोगने से ही छुटकारा मिलता 
है । जब परमात्मा के मित्र सुग्रीवजी भी प्रारन्ध भोग भोगे विना छुटकारा नहीं पाये तो 
दूसरे जीवों की गिनती ही क्या है। और सुनिये महाराज श्री बसुदेवजी से जगत में बड़ा 
कौन हो सकता है, उन्हें भी प्रारूध वश जेल का दुख भोगना पडा, कंस के द्वारा ६ पुत्रों 
का घुरी हालत से मृत्यु का क्ट सहना पड़ा। कहिए हद्द हो गया। क्‍या चाकी रहा। 
साक्षात्‌ परमात्मा चतुर्भुज रूप से दर्शन दिये, पुत्र होकर विराजमान थे । उन महात्माओं को 
भी प्रारूधानुसार जब कि दुःख, शोक, विपत्ति से छुटकारा नहीं मिला तो और कौन है जो 
दुनियाँ में आकर आरब्ध भोग से वच सकेगा। महात्मा बिदुर को क्या गरीबी का दुख 
भोगना चाहिए ! कौरवों के डारा घुरी हालत से सभा में ऐसे शुद्ध महापुरुप का अपमान 
होना चाहिए ! कदपि नहीं । परन्तु संसार का ऐसा ही नियम बनाया गया है कि चाहे 
कोई भी क्‍यों न हो प्रारूध तो उसे भोगना ही यडेगा । बिदुरजी के बरावर श्री भगवान 
का प्रिय कौन हो सकता है। जगत में अनेक भक्तों के रहते हुए भी परमपद जाते समय 
याने अन्तर्थ्यांन दिब्य धाम पधारते समय आखिरी में प्रभू ने श्री बिदुरजी को ही स्मरण 
किया है। ऐसे परमात्मा के परम प्यारे भक्त को भी यदि आरब्धाजुसार भोग का सामना 
करना पड़ा तो दद्द हो गया । 
और सुनिये ! इसी द्रविड़ देश शेपाबतार श्री लक्ष्मणद्ुनिजी के एक शिष्य थे । 
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उनका नाम अनन्ताल्वान स्वामी था । वह श्री बॅकटाचलगिरि पवेत पर बगीचा लगाकर 
भगवान श्री बेंकटेशजी का नित्य तुलसी, पुष्प, माला से सेवा किया करते थे । इतिहासो 
में पढ़ा हूँ कि उनके पास साक्षात्‌ श्री भगवान आया जाया करते थे। एक बार उन्हें वात 
रोग हुआ सो तीन बर्ष तक बहुत तकलीफ दिया। स्वामीजी फे आश्रम पर आकर 
श्री बॅफटेशजी नित्य कुशल अइन पूछ जाते थे। ऐसे महात्मा पुरुप फो भी प्रारव्धाचुसार 
शारीरिक दण्ड भोगना ही पड़ा। परन्तु विशेष बात यह है कि वह ज्ञानी महात्माओं में 
शिर मुकूट थे । इतनी विपत्ति पडने पर भी और इस प्रकार श्री भगवान के साक्षात्‌ होते भी 
उस विपत्ति को छुडाने के लिए न तो स्वप्न में भी श्री भगवान से प्राथना किये, न श्री भगवान 
के उपर भूलकर भी कभी दोषारोपण किये। एक रोज की बात है कि स्वामीजी से उस 
वात रोग के कारण उठा नही जाता था । उसी वक्त मगवान श्री बॅकटेशजी स्वामीजी की 
खबर लेने आये। स्वामोजी सिफ हाथ मात्र जोड़कर प्रेमाश्रु से गद्गद कण्ठ होकर बिराजने 
की आर्थना की । श्री भगवान भी उनकी दशा देखकर दुखित हुए झुछ देर और वहाँ 
बिराजकर स्वामीजी फे हृदय को आनन्द दिये। बाद जब श्री मन्दिर को पघार गये तब 
जिन वेष्णवों ने यह चरित्र देखा था उन लोगों ने आकर पूछा कि स्वामीजी महाराज 
भरी भगवान जब आपसे इस तरद दिले मिले रहते हैं तो इस दुःख को छुड़ा क्‍यों नहीं देते। 
न तो आप प्राथना ही करते हैं न वह खुद आराम कर देते हैं। इसका रहस्य इमलोगों को 
इछ समक नहीं आरहा हैं। इतना सुनकर अनन्ताल्वान स्वामी कुछ देर तो मौन रहे बाद 
श्री भगवान के स्मरण में ग्द इए, अनन्तर उन महात्माओं से बोरे कि हे महाजुभावो ! 
आप छोग तो ऐसी वात पृछ रहे हैं कि मानो कभी सत्संग ही न किया हो । आप लोगों ने 


क्या यह विषय कमी नहीं सुना है कि सच्चे प्रमरुसुओ को चाहिए कि परमपद में जाकर मैं 
सदा के लिए आपकी नित्य सेवा करू १ इस बात को छोड़कर भूलकर स्वप्न में भी परमात्मा 
से कमी इछ भी नहीं मांगे । प्रारब्ध 


इड ब्ध भोग आने पर उसे फॉसी का दुख कांटा में भानकर 
अत्यन्त थयपूवक अवश्य भोक्तव्य मानकर 


र उसे भोग लेना चाहिए, उपायान्तर त्यागने के बाद 
ही श्री भगवान उपाय होते है यह सक्त नियम है। जो मुमुक्ष उपायान्तर नहीं छोडेगा वह 
रयागठ भरे ही कहावे, उसका उपाय भगवान हो ही नहीं सकते । इसी प्रकार जिन 
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लिया । ऐसा निन्दित कर्म करने चाले में प्रेम और धर्म कहां से आवेगा। बह निम्नलिखित 
अलोक है :--- 


श्रातुज्येठस्य यो भाया जीवतो महिपीं घियाम्‌ । 
धमेण मातरं यस्तु स्वीकरोति जुगुप्सितः ॥ 


इसका भाव पहले ही कह चुका हूँ । इन दोनों श्रसगों से यह मालूम होता है कि मरा 
हुआ भाई की स्री रसना इनका कुर धर्म था । इसी से बालि के मर जाने पर तारा को 
वे ठा लेने से सुग्रीचजी दोपी नहीं गिने गये । और सुग्रीवजी के जीते जिन्दगी देखते-देखते 
चालि ने उनकी स्त्री को रख लिया था इसीसे पापी गिना गया और मारा भी गया कहने 
का सारांश यह हुआ कि प्रारूध भोग अति प्रवल है। उसको भोगने से ही छुटकारा मिलता 
दै । जब परमात्मा के मित्र सुग्रीवजी भी प्रारब्ध भोग भोगे बिना छुटकारा नहीं पाये तो 
दूसरे जीवों की गिनती ही कया है। और सुनिये महाराज श्री बसुदेवजी से जगत में वडा 
कौन हो सकता हे, उन्हें भी प्रारन्ध वश जेल का दुख भोगना पडा, कंस के द्वारा ६ पुत्रों 
का बुरी हालत से मृत्यु का कष्ट सहना पडा। कहिए हइ हो गया। क्या बाकी रहा! 
साक्षात्‌ परमात्मा चतुर्भुज रूप से दर्शन दिये, पुत्र होकर विराजमान ये। उन महात्माओं को 
भी ग्रारन्धानुसार जब कि दुःख, शोक, विपचि से छुटकारा नही मिला तो और कौन है जो 
दुनियाँ में आकर प्रारब्ध भोग से वच सकेगा । महात्मा विदुर को क्या गरीवी का दुख 
भोगना चाहिए ! कौखों के दारा बुरी हालत से सभा में ऐसे शुद्ध महापुरुष का अपमान 
होना चाहिए ! कदपि नहीं । परन्तु संसार का ऐसा ही नियम बनाया गया है कि चाहे 
कोई भी क्यों न हो प्रारब्ध तो उसे भोगना ही यडेगा । विदुरजी के बराबर श्री भगवान 
का प्रिय कौन हो सकता है। जगत में अनेक भक्तों के रहते हुए भी परमपद जाते समय 
याने अन्तर्ध्यान दिव्य धाम पथारते समय आखिरी में प्रभू ने श्री विदुरजी को ही स्मरण 
किया है। ऐसे परमात्मा के परम प्यारे भक्त को भी यदि प्रारच्धाचुसार भोग का सामना 
करना पड़ा तो हद्द हो गया । 
और सुनिये ! इसी द्रविड़ देश शेपावतार श्री लक्ष्मणझ्निजी के एक शिष्य थे। 


श्रौमत्ते रामालुजाय नमः ३०६ 


उनका नाम अनन्ताल्वान स्वामी था। वह श्री वेंकटाचलगिरि पर्वेत पर घगीचा छगाकर 
भगवान श्री बेकटेशजी का नित्य तुलसी, पुष्प, माला से सेवा किया करते थे । इतिद्दासों 
में पढ़ा हुँ कि उनके पास साक्षात्‌ श्री भगवान आया जाया करते थे। एक बार उन्हें वात 
रोग हुआ सो तीन बर्ष तक बहुत तकलीफ दिया। स्वामीजी के आश्रम पर आकर 
भी बेकरेशजी नित्य कुशळ गइन पूछ जाते थे। ऐसे महात्मा पुरुष को भी प्रारव्घातुसार 
शारीरिक दण्ड भोगना ही पडा। परन्तु विशेष वात यह है कि वह ज्ञानी महात्माओं में 
शिर मुकुट थे) इतनी विपत्ति पडने पर भी और इस प्रकार श्री भगवान के साक्षात्‌ होते भी 
उस विपत्ति को छुडाने के लिए न तो स्वप्न में भी श्री भगवान से प्रार्थना किये, न श्री भगवान 
के ऊपर भूलकर भी कभी दोपारोपण किये । एक रोज की वात है कि स्वामीजी से उस 
बात रोग के कारण उठा नही जाता था। उसी वक्त भगवान श्री बेंकटशजी स्वामीजी की 
` ख़बर रेने आये। स्वामोजी सिफ हाथ मात्र जोड़कर प्रेमाश्रु से गढ़द कण्ठ होकर बिराजने 
की प्राथना की। श्री भगवान भी उनकी दशा देखकर दुखित हुए कुछ देर और वहाँ 
बिराजकर स्वामीजी के हृदय को आनन्द दिये। बाद जब श्री मन्दिर फो पधार गये तब 
जिन वेष्यो ने यह चरित्र देखा था उन लोगों ने आकर पूछा कि स्वामीजी महाराज 
pe ज आपसे इस तरह हिले मिले रहते है तो इस दुःख को छुडा कयो नही देते । 
ज पाथना ही करते हैं न वह खुद आराम कर देते हैं। इसका रस्य इमलोगों फो 


इछ सम्‌ हे 
हि क नहीं आरहा हैं। इतना सुनकर अनम्ताल्वान स्वामी इछ देर तो मौन रहे बाद 
$ भगवान के स्मरण में गटद हुए, 


अनन्तर उन महात्माओं से बोले कि हे महासुभागी ! 
आप रोण ते ऐसी 2 मग 
ष्या यह बिषय हे हम न मानो कभी सत्संग ही न किया हो। आप लोगां मे 


सदा के लिए आएकी (जित्य सा कप सच्च टुओँ को चाहिए कि परमपद में जाकर मै 
से कशी. ह भी नहीं रण । जप च. छोड़कर भूलकर स्वप्न में भी परमात्मा 


उसे फाँसी का दुख कॉटा में 
मा दुख काँटा में मानकर 
कज उपाय होते हैं यह सक्त से न चाहिए, उपायान्तर त्यागने के धाद 
ही कहावे, उसका उपाय ( उपायान्तर नहीं छोड़ेगा घद 


सकते । इसी प्रकार जिन 


६१० शरणागति भीर्मांसा 


झुम्ुक्ष्ओं का उपायान्तर नहीं छूटेगा उनको परमपद मिळना असभव ही हे। जसे उपायान्तरं 
त्यागे बिना श्री भगवान उपाय नहीं होते उसी प्रकार उपायान्तर त्यागे तिना बिग्जा के पार 
दिव्य परमपद मिलता नहीं इसी का नाम डयाचुमन्धान हे । इस घरीर का आज, चाहे सौ 
वर्ष में किसी न किसी दिन अवश्य पतन होता हे । प्रारव्ध के अनुपार इसकी सृष्टि है। जो 
कोई दुनियां में जन्म लेगा उसे अवश्य सुख दुस भोगना पड़ेगा । समार के कुछ तो नियम ऐसे 
हैं कि महात्मा तो क्या परमात्मा भी मलुष्याव॒तार धारण करके लोक शिक्षगार्थ इस जगत? 
पधारते हैं ; उन्हें भी रोक शिक्षणार्थ उन नियमों को अप्रशय पालन करना पडता है: 
अशोऊाटिका का लोक शिक्षगार्थ श्रो जो का प्रपग क्या आप लोग भूठ गये ! पाण्डयों का 
प्रसंग, श्री बसुदेवजी का प्रसंग, श्री दशरथजी, ्रीसुमित्राजो बगर का प्रसंग क्या कभो सुनरे 
को नही मिला १ महात्माओं ! श्री यामुनाचारीजी से बढ़कर परमात्मा का प्यारा कौन होगा 
जगत में। कई महीना तक ऐसे महापुरु फो भो फोडिया का कष्ट भोगना पडा था. 
जो सर्व समर्थ थे। फिर परार्ध भोग से छुर्कारा कोन पा सकता हे। जसे भूख, प्यास 
नींद चाहना किये बिना हो समय समय पर आ जाता हे । इसो प्रकार दुःस भो अपने सच्चे 
वक्त पर आ जाता है ओर समय पर चला भी जाता है। महात्माओ! इमी जन्म रे 
अन्त में अवश्य परमपद को प्राप्त होने वाले मुमुश्षुओ का अउुड़ान विचार इन आलोकिफ जीवे 
से कुछ निराला ही हुआ करता है। वास्तव मे तो इम शारीरिक दुस सुस को सत्संग 
सच्चे शरणागत मुमुक्ष लोग सुस दुख मानते ही नही हे। श्री भगवान से मिलने को ६ 
तो सुख समभते हैं और श्री भगवान नही मिले तो उसी को दुस समते हैं। जितनी घड 
श्री भगवान और उनके प्यारे भागवत और इस आत्मा के महाउपफारी गुरुदेव, इन लोगं 
की सेवा दर्शन सत्संग का लाभ हो उसी को तो सुस मानते हैं और ये न हो तो दुख माना 
हैं। इससे जिन जीवों को संसार सिन्धु से पार होकर और इसी जन्म के अन्त में अवङ' 
परमधाम को जाने की ग्रबर इच्छा हो वह भूल करके स्वप्न में भो इन चौदह लोकों क 
चीजों को श्री भगवान से कभी भी प्रार्थना न करे, बडो के मुख से सुना है कि समुक्ुओं ? 
लिये सकाम भाव इद से ज्यादा खतरनाक हे। यहां तक है कि स्वरूपज्ञानी सच्चे सुद्ध 
ढोग सकाम माव वारे चेतन के नजदीक तक खड़े होने में भयभीत होते हैं। आप लो 


श्रीमते रामानुजाय नम' ३९९ 


फो क्या मालूम नहीं है ! एक बुट्टी श्री रंगनाथ भगवान के दर्शन करते समय नेत्रो, से बहुत 
आंब बहा रही थी । उसी समय श्री यामुनाचार्यजी महाराज श्री भगवान के मंगलाशासन 
छो पघारे। इतने में उस बुडी ने श्री भगवान से छुछ संसारी सुख के लिये याचना किया । 
ज्यों स्वामीजी के कान में पड़ा त्यां हीं उसकी हवा अपने अङ्ग में ठगना स्वरुप का नाशक न 
समक कर बहुत जल्दी से मन्दिर के बाहर चले गये । वहाँ घेठकर पछता रहे थे कि आज 
केसा समय आ पड़ा कि ऐसे के नजदीक खड़ा रहने का मौका पडा । मैं तो उसे निष्काम 
भाविक समक कर वहाँ खड़ा हुआ। यदि जानता कि उसका पैसा हृदय है तो वहां जाता 
ही नहीं । अनन्ताल्वान स्वामी कहते हैं कि कहिये महात्माओं यह केसा अनुष्ठान है। ऐसे 
ही रोग उस दिव्यधाम के परम अधिकारी हैं। इससे सच्चे म्॒मुक्षुओं को चाहिये कि चाहे 
जितनी विपत्ति आवे उसे धीरतापूर्वक भोग ठे । परन्तु परमात्मा से कभी भूल कर भी 
उसको छुडाने की प्राथना न करे और जो आप लोगों ने कहा कि “श्री भगवान खुद क्यों 
नहीं आराम कर देते हैं तथा बिपत्ति छुडा देते हैं ?” तो आप लोगों को क्‍या मालूम है कि 
भगवान के कत्तब्यो में कौनसा अना रहस्य भरा हुआ है १ श्री भगवान तो हरेक हालत 
में अपने आश्रितों का भला ही करते हैं। प्रारूधानुमार आश्रित यदि दुख भोगता है 
उसमें भी कुछ न कुछ उसके भला का याने हित का रहस्य भरा हुआ है। इसको पह परमात्मा 
दी जानते हैं और बहुत दिन के सत्संग किये हुए उनके प्यारे महात्मा लोग जानते हैं। श्री 
भगवान तो फासी का दुख काँटा में ही कृपा कर भोगाते हैं। कम से कम तीन करोड़ 
जन्मो तक भी भोगने से जिस भोग से छुटकारा नहीं हो पाता था उन भोगों को वह परम 
क्ृपासागर तीन ही वर्ष के वात रोग से इतना जल्दी कृपाकर छुटकारा दे दिया है। इतने 
घड होकर इस तरह नित्य कृपा कर जाते हैं। इस दया का कहीं पारावार है? यदि इस 
पुष्य जीवन को तथा अपनी अनन्यता को, जिन्दगी भर किये हुए सत्संग को सफल बनाना 


है और अवश्य संसार सिन्धु से पार होकर इसी जन्म के अन्त में परमप्यारे परमात्मा के नित्य 
घाम में जाकर नित्य मुक्तां के समान सदा के लिए आवागमन से रहित होकर श्रीयःकान्त 
की नित्य सेवा का आनन्द लेना है तो न कमी चिपत्ति में घबड़ाना, न बिपत्ति छुड़ाने को 


ठ कर भी स्वस में आर्थना करना, न उस गर्भ के मित्र, सबके छोड़े हालत में सहारा देने 


१९२ शरणागति मीमांसा 


बाठे प्यारे परमात्मा के उपर भूलकर भी कभी दोपारोपण न करा । इस प्रकार स्वस्य शानियों 
के शिर शुकुटमणि श्री अनन्ताल्यान स्वामीजी महाराज के सुसारविन्द से दिव्य मा स्वरुपा- 
नुरूप मुमुक्नुआँ के लायक उपदेश श्रवण करके महात्माओं ने गदू-गद होकर उन्हे लम्बी साष्टांग 
किया और अपने को छुत्य-कृत्य माना और उसी प्रकार बर्ताव करने को जन्म तफ के 
लिए प्रतिज्ञा किया । स्वामीजी महाराज भौ उन लोगों फे इस बर्ताय से बहुत सन्तुष्ट हुए । 
अब श्री देवराज गुरु कहते हैं कि कहिये महात्माओं ! सच्चे महात्माओं का बर्ताव कसा लोक 
विलक्षण होता है। किसी भी कष्ट के समय श्री अनन्ताल्यान स्वामीजी महाराज के समान 
हीं सच्चे मुमुधुओं को बर्ताव रखना चाहिए। शास्र प्रत्येक अधिकारी के लिये उनके 
अधिकार के अनुसार साधन और फलों का उपदेश किया करते हे । इससे मुमुक्षुओं को अपने 
अधिकार के अचुगुण स्तरुपालरूप ही साधन और फल को खूब छान चीन कर ग्रहण करना 
चाहिये । कास में लिखे होने के कारण दूसरे अधिकारियों के विषय की तरफ मुमुधुओ का 
कभी भी शुकाव नहीं होना चाहिए । शास्त्रों में मन्द अधिकारियों के लिये सकाम भाव से 
याचना करने के लिये भी प्रमाणों की कमी नहीं है। वेद इतिहास पुराण आदि में जहाँ 
देखो पहाँ सकाम प्रसंग की भरमार है। परन्तु वह मुुक्ुओं के काम का नहीं है। जेसे 
घद्यऊ ग्रंथों में अभक्ष वस्तुओं का भी रोगियो के लिये प्रयोग करने का बहुत जगह लिखा/ 
है। परन्तु वे सव फलाहारिया के काम के नहीं दे । इसी प्रकार जद्दाँ-जहाँ ऐहिक पदार्थों 
की याचना करने को प्रार्थना किया है बह बिल्कुल सत्संग हीन अपने स्वरूप को नही समझने 
वाळे अर्थ पञ्चक ज्ञान बिहीन सामान्य अधिकारियो के लिये ही है। मुमूक्षुओं के लिए तो 
श्री मङ्कागवत एकादश स्कन्थ में खुले शब्दों में सकाम भावना को त्याग करने के लिये ही 
खुद श्री भगवान ने श्री मुख से आज्ञा की है वह यह श्लोक है :-- 


श्छकोक--फल श्रुति रियं नृणां न श्रेयो रोचनं परम्‌ । 
श्रेयो विवक्षया प्रोक्त यथा भेषज्य रोचनम्‌ ॥ 


इसका भाव यह हुआ कि भगवान श्रीकष्णजी उद्धवजी से कहते हें कि हे उद्धवजी ! वेदा- 
दिक शास्त्रा में जो फर श्रुति है याने परमात्मा के मिलने के अतिरिक्त जो और फल देने के 
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लिए सामान्य चेतनों को जो प्रलोभन दिया गया है वह भाव वास्तव में कल्याण करने वाला 
नहीं है। सिर्फ इसके लिए है कि सामान्य अधिकारी लोग छुछ भी फल के प्रलोभन दिये 
चिना श्री भगवान की तरफ झुक नहीं सकते हैं। इतना ही मात्र उसका उद्देश्य हे । जसे 
रोग निवृत्ति के लिए कडवी औषधि बालकों को देने लगते हैं और वे अपनी अज्ञानतावश 
नहीं लेना चाहते हैं तो कुछ भी उनके मन के अनुकूल चीज देने का लोभ दिखाया जाता है 
तव बच्चे कड़वी से कडवी भी औषधि ले लेते हैं। जेसे यह इलोक है कि-- 


लड्डुक॑ ते प्रदास्यामि सुरुचि पिव पुत्रक । 


इसका भाव पिता ने लड़के को किसी रोग छुटने के लिए शुरुच का अर्क पिला रहा था। 
परन्तु लडका अपने अज्ञानतावश किसी तरह पिता के समझाने पर भी अब गुरुच का रस नहीं 
पी रहा था तो पिता ने कहा बेटा ! तुझे मैं लड्डू देऊँगा इस रसको जरूर पी लो । इस वात 
को सुनते ही लड़के ने लड्डू के लोम से तुरन्त ही शुरुच के अक को पी लिया । वाद एक दिन 
एक लड्डू भी दिया। इसका मतलब यह था कि इसे बहुत घार कइई औषधि खिलानी है 
यदि एक बार भी लड्डू नहीं देऊँगा तो आगे हमारे प्रलोभन को झा समकर फिर औषधि 
नहीं लेगा । श्री भगवान कहते हैं फि हे उडूव जी ! बस यही दशा शास्त्रों में फल भाग 
की सममिए। शास्त्रों में जो यह कहा है कि भावान का भजन करो तो तुम्हें बेटा मिलेगा 
घन मिलेगा, नाती मिलेगा, औरत मिलेगी । इस तरह से सत्संग हीन सामान्य अधिकारी 
लोग जव सुनते हैं तो उस लोभ में पडकर इच्छा न होने पर भी श्री भगान के भजन, कीत्तन 
स्मरण, दर्शन, ध्यान, पूजन वगेरह में ठग जाते हैं। कमी-कमी उनका दिल बढ़ाने के 
लिए शास्त्रों में विश्वास और आस्तिकता बने रहने के लिए कुछ फल भी दे दिया जाता हे । 
परन्तु वास्तव में नाशवान पदार्थ देना शास्त्रों का असली तात्पर्य नहीं है। तात्पर्य यह है कि 
किसी तरह यह जीव श्री भगवान में ठग जावे और शास्त्रों में इसका विश्वास जम जावे । फिर 
महात्माओ के सत्सग में जब बेठने लगेगा, सत्संग में रुचि बढ जावेगी तो कभी यह भी उसे 
(हो जायगा कि भरी भगवान से नाशवान पदार्थ कया मागना ! यह माँगना चाहिए कि 
गगर से पार करके बिरजा नहवाय कर नित्य पक्तो के समान कृप करके अपनी नित्य 
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संपा स्वीकार फरिये। उसी उह्यसे घास्पो मे सामान्य अधिकारियों के लिए किसी प्रकार 
ऐहिक पदाथ का प्रलोभन देउर श्री भगयान में लगाने के लिए फ श्रुति का उपदेश किवा। 
नसली उद्य आम्या फा फल देने में नहीं है । अनेबच्य को लडटु फा प्रलोमन देने में या 
खट्टू दे ढन मे हृदय से पिता फा ऊाउ्य नरी हे प्रधान भागे तो उसका यह है कि ठिमी प्रकार 
सह लड़का गुरुच का रस पी जाय और उसकी हटी ने युखार निकल जाय और यद्द निरोग 
रहता हुआ निरजीजी रहे । हे उद्धवजी ! पड फळ भाग स्वरूप को समझने वाले सच्चे ह" 
थुं के लिए नहीं ६ै। सच्च मुमुक्ष को तो मैं सुद भी मासारिक पदार्थ देना चाहे तो वह 
नहीं स्वीकार फरते है और घमडाते हैं। जमे महाराज एथ को मैं बहुत इछ मांगने को षहा 
परन्तु उन्हाने किसी प्रकार भी कहने पर मेरी मेगा के अतिरिक्त उऴ भी नहीं मांगा । इसी 
तरह भक्त प्रहाद को मांगने के लिए बहुत आग्रह किया परन्तु हमारी मेरा के अतिरिक्त इड 
भी नही माँगा । 


श्री देवराज शुरु कहते है कि हे महात्माओ ! उस कारण मुगुक्षओं फो परमात्मा से 
नाशवान पदार्थ फी भुल कर भी याचना नही करनी चाहिए। यही सच्चे मुमुक्षुओं फा 
लक्षण है। और भी घ्यान करके सुनिए । सञ्च मुमु्षका इम चात का पूरा-पूरा भ्यान रखना 
चाहिये कि, चौदइ लोकां के पदार्थ न न श्री भगयान से कभी मागे न चौदह लोकाँ में जाने 
की स्वप्न मे इच्छा करे, न चोटह लोको के साधन की तरफ कमी झुके, न चौदह लोको कें 
मिलने का साधन बताने वाले शास्त्रों को कभी देखें न सुनें ; क्योंकि खुद श्री भगवान 
गीताजी में श्री सुख से अजुनजी से आजा किये दै कि अजुन ! ब्रक्षा के लोक तक जितने 
लोक हैं इन लोकों में जो जीव आते हैं उन्हें आवा-गमन बना ही रहता हे! सच्चा सख 
उन लोगों को प्राप्त नद्दी दोता न उन लोगों का जन्मना मरना छूटता है। याने पाताल 
से लेकर त्रक्ष लोक तक ये सब कर्म भोग भोगले के स्थल हैं। जिस चेतन की इच्छा होय 
कि हम जन्म मरण के बला से छट जावे, सदा के लिये इस माया चक्र से छुटकारा पा 
जावें । फिर महा नरक रूप इस गर्भे-स्यली में न आना पडे । वे तो हमारे ही मिलने की 
कोचिद्ष करें क्योंकि इम जिसको प्राप्त शो जायेंगे उस चेतन को फिर अनेक दुःखों का धर 
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इस भयावन संसार में कभी भी जन्म नहीं मिलेगा, सदा के लिये वह मुक्त हो जायगा । यह 
इलोक है !-- 


आत्रह्म भुवनाछ्कोकाः पुनरावत्तिनोऽजुन । 
मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ 


हे मुपुक्षु महात्माओं ! जेसे अनन्य मुमुक्षुओं के लिये परमात्मा के सिवाय इतर देवतान्तरों 
में लगना या इतर देवतान्तगें में रहने वाले जीवों का सहवास करना, उनके अनन्यता का 
भज्ञक होता हे और जसे श्री लक्ष्मीकान्त के सिफ निहँतुक कृपा ही के भरोसे संसार सागर 
से पार होने का भरोसा करके रहने वाले जो मुमुक्षु हैं उन लोगों को श्री भगवान के 
अतिरिक्त इतर साधनरूप से कर्म, ज्ञान, भक्ति में पड़ना या मन से भी श्री हरी की कृपा के 
अतिरिक्त इतर साधनों का चिन्तन करना या भगवत्कूषा के अतिरिक्त इतर साधन वालों का 
सहवास करना उनके उपाय का भञ्जक घनता है। उसी प्रकार इसी जन्म के अन्त में दिव्य 
धाम में जाकर नित्य मुक्तों के समान श्री परमपद नाथ भगवान की सदा के लिए नित्य सेवा 
मुझे अवश्य भिर जाय , इस बात को जो लोग श्री भगवान के भरोसे अवश्य निश्चय कर 
चुके हैं उनको इन चौदह लोकों में जाने की चेष्टा करने वारे लोगों का सहवास करना या 
इन चौदह लोकों के मिलने के लिए साधन बताने वाले शाख्रों को देखना सुनना, ये सब इसी 
जन्म के अन्त में परमपद मिलने की जो आशा है उसको नष्ट कर देने वाले हैं याने इतर 
उपायान्वर छोड़ देने ही पर श्री भगवान उपाय बनते हैं। जरा मन से भी दूसरे उपायों 
की तरफ यदि चेतन झुकेगा तो मैं शरणागत हूँ ऐसा भरे ही जिन्दगी भर पुकारा करे परन्तु 
श्री भगवान कमी मी उपाय न हो सकेंगे ; क्योंकि यह सरत नियम है कि उपायान्तर में 
प्रवृत्ति शरणागति को मञ्जक हो जाती दै। उसी प्रकार उपायान्तर याने फरान्तर छोड़ने ही 
पर नित्य केंकर्य तथा श्री भगवान फल होते हैं। जैसे उपायान्तर के तरफ म्रबत्ति वाले को 
भी भगवान उपाय नहीं हो सकते याने भगवान को अपना उपाय जिसको मानना है उसको 


सबसे पहिले सदा के लिए उपायान्तर को छोड देना हीं होणा । उसी प्रकार जिसको इसी 
जन्म के अन्त में ससार सिन्धु से पार होकर श्री विरजा नहाकर, परमपद में जाकर, श्री 
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भगयान फी नित्य सेया मे जाना ही ठे उन गमक्ष महात्माओं फो तो चौदद लोको की चीजों 
की यथवा चादह लोफों में जाने की जट मूळ से चाटना न्यागनी ही होगी । यदि अपनी 
उता उश इस पात पर ध्यान नही जावेगा तो श्स जन्म फे अन्त में ही परमपद मिलने का 
मनोरथ स्वप्त म भी पूरा न हो सकेगा यह सत्र शास्त्रों से सिद्ध हे! वासस्थार इम लोगों के 
लिए पहुँचे हुए बट-बड मुमुक्ष महापुरुषों के हारा पन:-पूनः चेताउनी दी गई हैं । इस पूवाक्त 
प्रसंग को सच्च मुमुधुओ को फभी भी भूलना नही चाहिए सच्चे मुमुध्षर्ओ रो चाहिए कि 
चाहे भयंकर से भयंकर भी अपने फो रोग हो जाय, या अपनी म्मी को जपने प्यारे पुत्र शिष्य 
फो रोग हो जाय, या किसी प्रिय बन्धूयाँ को या शरीर के फिसा सम्बन्धियों को केसा भी 
कष्ट फ्यों न हो जाय, उस कष्ट के छुडाने के लिये परमात्मा से कभी भी प्रार्थना न करे, क्यों 
कि क्षणिक अनित्य नाशवन्त जो हे उसके लिये नित्य चीज मे पाधा पहुँचाना इस शरीर का 
तथा शरीर सम्बन्धियों का आज या मौ बर्ष मे कभी न कभी तो वियोग होने ही वाला है । 
ळाख भी कोई प्रयत्न करेगा परन्तु जो चीज नाशयान हूँ वह नाश होकर ही रहेगी । अब कि 
श्री भगवान भी मलुष्य शरीर को धरफर आते हैं और अपने नियम के सिलाफ एक दिन मी 
ज्यादा उस रूप से साक्षाद्‌ होकर नही बिराजते है। जसे फि भगवान त्रीकृष्णावतार में सवा 
सौ वर्ष ही इस लीला विभूति मे साक्षात्‌ होऊर रने का सकल्प किये थे। अपने नियम के 
अनुसार स्वतन्त्रं सर्व समर्थ होते हुए भी एक दिन भी ज्यादा नहीं रहे, श्रीरामायतार में मी 
जितने दिन नियम करके आये उसके पश्चात एक दिन भी ज्यादा नही विराजे। जव कि पर" 
मात्मा भी इस मृत्यु लोक मे इस प्रकार मर्यादा रखते हैं तो दूसरा ऐसा कौन हे कि मरे बिता 
बच सकेगा । जब कि परमपद फे अतिरिक्त छुछ भी याचना करना अपने परम फल का 
विरोधी है ऐसा बार-घार बरडे लोग सममा गये हैं, उसके लिए प्रार्थना समझदार झुुकठ कंसे 
कर सकते हैं । बहुत रोग पढ जायगा तो मृत्यु हो जावेगी इसके सिवा और क्या हो सकता 
डवै । यह तो कभी न कभी होकर ही रहने वाला है । इससे मुम्नक्ष्ओं को कभी भी कायर नहीं 
होना चाहिए । सृत्यु से कमी भी खौफ न खाना चाहिए । मृत्यु के दिन तो मानो प्र्ततुओं 
के लिए साम्राज्य दिवस हे । मुत्यु से तो पापी लोग उरते हें क्योंकि उन्हें मरकर भयंकर 
नरका में जाना दोता है। परन्तु जो लोग सबूगुरु के द्वारा अपने आत्मा को सदा के लिए 
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प्यारे परमात्मा के चरणों में अर्पण कर चुके हैं उन्हें तो यह मरमूत्र कफ, रुधिर, मज्जा, सम 
इड़ी आदि से बना हुआ जो प्राकृत शरीर है, इसको छोड़ते ही श्री भगवान के समान 
अत्यन्त मनोहर सदा के लिए किशोरावस्थावाला, अनेक गुण सम्पन्न, सुन्दर, सुखमय नित्य 
सदा परमात्मा की सेवा लायक दिव्य शरीर मिळ जाता है और सदा के लिए भयंकर संसार 
के जन्म सरण चक्रों से छटकर आवागमन से राहत होकर, जहाँ आनन्द की सीमा नहीं हे 
ऐसा जो परमधाम है वहां सदा के लिए चला जाता है । सदगुरु के सच्चे कृपा पात्र पुपुसुओं 
छा तो मुत्यु का जो दिन है वह अत्यन्त शुभ दिन है। इसी से सच्चे मुम्॒क्ष जो लोग हैं वे 
तो अत्यन्त प्रिय बन्धुओं के समान मुत्यु की प्रतीक्षा किया करते हैं । जेसे :-- 


प्रयशः पाप कारित्वान्मृत्योरुद्रिजतेजनः । 
कतकत्याः प्रतीक्षन्ते सृत्य प्रियमिवातिथिम्‌ ॥ 


इसका भाव पहले ही कह चुके हैं। जब कि सच्चे युप्ठकुजो के लिये सत्य का दिन 

शुंम दिन है तो समझदार मुमुक्ष रोग छुड़ाने के लिए श्री भगवान से प्राथना कंसे कर सकता 
है। इससे सच्चे मुमुकुओं को चाहिए कि किसी के भी कष्ट छुडाने के लिए न सो प्रार्थना 
करे न घबड़ाय; समयानुसार जो कुछ आवे उसको भीरता से सह लेवे । बिरज्ञा पार का एक 
प्रमपद ही है जो सदा के लिए नित्य है। वहां गये बिना यह आत्मा कभी सुखी नहीं हो 
सकता । वहा ही रहनेवाले महाप्रलय से बचते हैं बाकी चौदह लोक महाप्रलय में नष्ट भ्रष्ट 
हो जाते हैं. उसमें रहनेवारे चेतन भी महा बिपत भोगते हैं। इससे कालान्तर में नष्ठ- 
अष्ट होजाने वाले इन चौदह लोकां के सुखों की चाइना न करे । कभी मी चौदह लोक की 
तो बात ही क्या है विरजा नदी के वाद और परमपद के बहुत नीचे एक तरफ कैवल्य 

नामक लोक है जहाँ सिफ जीवात्मा के स्वरूप को साक्षात्कार चाहने वाले ही लोग मेले जाते 

हैं। वे भी फिर कमी ससार में नहीं आते हैं परन्तु वहाँ सिर्फ आत्मा मात्र का ही अनुम 
उन लोगों को होता है। वहा रहनेवालों के रिए एक मद्दादोप यह है कि कभी भी परमपद 

में दे नहीं जा सकते! न उस लोक में साक्षात्‌ रूप से कमी श्री भगवान ही जाते हैं। 

न कवल्य में रहने वालों को उस दिव्य घाम में ही जाने लायक सामर्थ्य मिलता है। शात्रों के 
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हारा सुस प्रियेजित मोक्ष उम स्थान को बताया गया ह । यद्यपि उस लोक में भी जाने 
चाले जीर आयागमन से रहित हो जाते ह परन्तु वहाँ परमान्म सुस झा अनुमव नहीं मिलने 
के कारण प्रिय परमात्मा के सेया सोभाग्य से सढा फे लिए यश्चित रह जाने के कारण ये भाग्य 
टीन गिने जाते हैं, अपने प्राण प्रिय परमात्मा के फॅऊर ही झा परम फल परम शास्त्रों द्वार 
समकने वाले सदगुरु के कृपा पात्र महाभाग्यणाली सच्चे मुमुक्ष उस कवल्य मोक्ष की भगरद 
अनुभव से रहित होने के कारण महानरक तुल्य मानकर उसे नहीं चाहने हे। फिन्तु अल्प 
मति बाले ही चाहते दे जेसे-- 

विरज्ञा परम' व्योम्नो ऽन्तर केवलंस्मृतम्‌ । 

तदिच्छंत्यल्प मतयो मोक्ष सुख विवजितम्‌ ॥ 


भाव यह हआ फि गिरजा नदी और परमपउ के बीच मे किमी एक तरफ कयस्य नामक 
एक लोक हे उसको अल्पयुद्टि लोग इच्छा करते है। वह ऊउल्य स्थान प्यारे परमात्मा फे 
अनुभग से जो अपार मुखफा आकर हे उससे तिमित हें। महात्माओं ! जय कि पहुँचे 
हुए सुमुक्रु परमात्मा की सेया से रहित होने के कारण कल्य को नहीं देखना चाहते है तो 
महाप्रलय के अग्नि में जलकर नष्ट अप्ट हो जानेवाळे चौदड लोक की चाहना कसे करेंगे । 
भारत में लिसा है फि-- 


एते व निरयास्तात स्थानस्य परमात्मनः । 


भाव यह भया कि “आरिसेन” नाम वाले किमी मुमुक्ष से एक कोई मुनिराज कह रहे हैं 
कि जहां साक्षात्‌ होकर अपने नित्य परिकरो के साथ परमात्मा सदा विराजते है, जहाँ महा- 
प्रलय कभी नही पहुँचता है, जहाँ के रहने वाले वडभागी चेतन कभी भी संसार दुःख को 
भोगने नही आते हैं, जहाँ रहने वाले चतनों को परमात्मा फी सेवा का, अनुभव का अपार 
सुस प्राप्त होता है, उसी दिन्यथाम का नाम परमपद है। वह श्री विरजा नदी के उस पार 
है । उसी को ब्रिपादिभृति कहते है । वह इतना रमणीय और मनोहर है कि उस दिन्यघाम 
छे सामने यह चौदह लोक और चौदहरोकों का सुख नरक के समान है। इससे अधिक मैं 
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ज्यादा नहीं कह सकता। उस परमपद में पहुँचने वाळे चेतन सदा के लिए सुखी हो जाते 
हैं। उन्हें फिर भी संसार में या संसार के जन्म मरण चक्र में कभी भी आना नहीं पड़ता । 
वहाँ गये बिना यह जीव कभी सुखी हो ही नहीं सकता । इससे सच्चे समझदार झुक रोग 
परमात्मा से उसी को चाहा करते हैं। सच्चे शययक्ष तो बिरजा के नीचे के ब्रह्माण्ड में रहने 
चाला जो बैकुण्ठ है उसको भी परमात्मा से नहीं चाइना करते हैं। इस ब्रह्माण्ड में रहने 
वाला जो वैकुण्ठ है इसमें तो कोई मुनि, श्री भगवान के दर्शन के निमित्त चले भी जाते है 
संसार में आभी जाते हें । जसे सनकादिक मुनि श्री भगवान के दशन को गये थे और फिर 
भी दर्शन करके आगये । शशु शनि गये थे अपना कार्य करके आगये । यह बेुण्ठ प्रकृति 
मंडल के अन्तर्गत है। स्वर्गादि लोक से विशेष जरूर है कि महा प्रलय के समय नए-श्रष्ट 
नहीं होता । श्री भगवान के इच्छा से श्री भगवान के श्री बिग्रह के समान अन्तर्ध्यांन हो 
जाता है। जैसे भगवान श्री राम, कृष्ण रूप से प्रकृति मण्डल में आते हैं तो भी प्राकृत 
मनुष्यों के समान गमे में यथार्थतः नहीं रहते हैं, न प्राकृत लड़कों के समान उनका जन्म 
होता है किन्तु दिव्य किशोर मूर्ति प्रगट हो जाते हैं फिर लोक दिखाऊ बालक हो जाते हैं। 
अन्त में भी प्राकृत मनुष्यों के समान उनका जाना नहीं होता है। जक्षादिक देव आकर 
स्तुति करते हैं, फूलों की बर्षा बर्षाते हैं, फिर भगवान उसी श्री विग्रह से अन्तर्ष्यान हो 
जाते हैं और जहाँ कहीं भी सामान्य रूप से प्रादुर्भाव और प्राकृत मनुष्यों के समान अन्तिम 
प्रसंग लिखा हो, वह अच्छे समझदार सुम्क्षुओं के लिए मान्य नहीं है। उसको भगवत 
विभु ही आसुरी प्रकृतिवाले जीवों को व्यामोइ डालने के लिए ही जानना चाहिए। जेसे 
प्रकृतिमण्डल में आने पर भी श्री भगवान के पूर्णावतारों का प्राकृत जीवों के समान जन्म 
मरणादिक न होकर आविर्भाव तिरोभाव हो होता है, उसी प्रकार प्रकृति मण्डल में रहने 
पर भी थी बेकुष्ठ लोक का आविर्भाव तिरोभाव ही होता है। इस प्रकृति मण्डल का जो 
भी वकुण्ठ लोक है उसकी रचना ब्रह्मा के द्वारा नहीं होती । जब ये ब्रह्माण्ड तैयार किया 
जाता है तो ब्रह्मलोक से ऊपर बहुतदूर ऊँचे पर परमात्मा अपने इच्छा मात्र से श्री वेकुण्ठ लोक 
को प्रगट कर देते हैं और उसी में अपने नित्य पाषंदों के साथ एक रूप से वहां विराजते हैं । 
नब महदाप्रढय का वक्त आतां है तो जेसे आप अन्तर्ष्यांन हो जाते हैं उसी तरह अपने इच्छा 
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से उस श्री बेझुण्ठलोक को भी अन्तर्ध्यांन करा देते हैं। बाकी चौदह लोक महाप्रलय में नष्ट 
हो जाते हें। क्योंकि ये सब चेतनों की कर्माधीन प्रकृति से रचे जाते हैं। प्रलय के 
समय में देवों के साथ ये सब लोक नष्ट हो जाते हैं। क्यों कि देव योनि भी कमौ का हीं 
फळ है । जेसे श्रीमद्कागवत चतुर्थस्कन्ध में प्राचेतसो से शिवजी का बचन हे !-- 


स्वधर्म निष्ठः शत जन्मभिः पुमान्‌ विरश्चितामेति ततः परं हिमाम्‌ ॥ 


याने सौ जन्म पर्यन्त जो अविछिन्न ब्रह्मचर्य धमे को निवाइ देता है वह ब्रह्मा होता है। 
उससे भी और ज्यादा घर्म निवाहता है तो शिव पदवी को पाता है और जो कोई सौ अश्वमेघ 
को पूरा कर लेता हे वह इन्द्र पदवी को पाता है। इम ब्रह्माण्ड में मी बहुत सृष्टि हैं। कोई 
रज-चीज से होती है, कोई अत्यन्त गर्मी पड़ने से उष्णता के अश मात्र ही से होती है, कोई 
अण्डे से होती है, कोई एथ्वी से होती है । चाहे जिस तरह से भी इस चौदह लोक में प्रगट 
हो बह स्थूल या क्षम प्रकृति से ही शरीर पाता हे । श्रीमगवत्संकल्पानुकूल एक परमात्मा के 
अतिरिक्त चौदह लोक के महाप्रलय में कोई चीज़ नष्ट हुए बिना बॅचती नहीं । कहने का 
साराश यइ हुआ कि ब्रह्मलोक के उपर जो श्री वेकुण्ठ है इसमें तो इस प्राकृत शरीर से भी 
कोई-कोई चले जाते हैँ। इस बेकुण्ठ को भी आविर्भाव तिरोभाव हो जाने के कारण नित्य 
वेकुण्ठ नहीं कह सकते हें । मित्य तो वही परम धाम है जो श्री विरजा नदी के पार है वहां 
वही जाता है कि जो सद्गुरु के परम अनुग्रह का पात्र होकर सत्संग के दवारा इस संसार का 
महा मदा स्वरूप समझ कर और चौदह लोको के सुखों को नाशवन्त समम कर कब इससे 
छट जाउँ, ऐसी घवड़ाइट में पड़कर बाको उपायों को अनेक झंकटों से भरा जान कर उस 
दिव्य धाम में जाकर नित्य श्री भगवान की सेवा मिलने के लिये भगवत्कृपा के सिवा सीधा 
और सचा कोई भी दूसरा उपाय नहीं है। यह सद्शुरु के दारा खूब समक कर इस बात 
पर दढ़ाष्यवसाय पूर्वक उपायान्तरों को त्याग कर, जिन्दगी भर श्री हरी की शी कृपा के भरोसे 
समय विता कर, सब शास्त्रों का निचोड़ जो श्री भगवान की कृपा है, उसको खब समझा कर 
उस परिस्थि करा देने वाले तथा उपायान्तरों को समझा कर उसको अति पारतन्त्र रूप जो 
स्वस्वरूप है उससे विरुद्ध तथा अत्यन्त कठिन बताकर उसस चित्त हटा देने वाले अचूक उपाय 
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जो श्री हरी की निरहेतुक कृपा है उस पर दढ परिस्थिति करा देने वाले सद्गुरु के परम 
उपकारों को स्मरण करता हुआ, निष्कपट शक्ति अलुसार उनकी सेवा करता हुआ, अन्त तक 
समय बिता कर भगवान अन्तर्यामी फे अनुग्रह से प्रकाशित सुपुम्ना नाड़ी द्वारा निकल कर, 
स्थूल शरीर को त्याग कर, अर्चिरादि मागे में रहने बाले देवों के द्वारा सन्मानित होकर, 
भगवत्कृपा स आसानी से जक्षाण्ड मंडळ को भेदन करके श्री बिरजा नदी के स्नान से सषम 
वासनाओं के साथ द्हषम शरीर को लीला पूर्वक परित्याग करके, अमानव भगवान का कर 
स्पर्श पाने के बाद नित्य सेवा के योग्य नित्य घुक्तो के समान जो दिव्य शरीर पाता है, वही 
उस दिव्य धाम में जाता है और सदा के लिये ससार चक्र से सुक्त हो जाता है। वहा जो 
कोई जायगा इसी पूर्वोक्त क्रम से ही जायगा। इस क्रम के अतिरिक्त शास्त्रो में वहा जाने 


का इतर विधान ही नहीं है। वहां कोई मी प्राकृत शरीर से नहीं जा सकता । शास्त्रों का 
यह पक्का सिद्धान्त है कि ¦ 


शहोक--यदुत्रह्मरु्ध पुरहूत सुखेदु रापं । 

नित्यं निवृत्त निरतेः सनकादिभिर्वा । 

सायुज्य मुज्वळ सुशंति यदा परोक्ष्यं । 

यस्मात्परं न पदमंचित मस्ति किञ्रित ॥ 
इसका यह भाव है कि प्रकृति मण्डल के ऊपर श्री बिरजा नदी के उस पार साक्षात्‌ 
परमात्मा के विराजने का जो परमधाम हे वह रह्मा, रुद्र, इन्द्र आदि देवों को भी दुराप है याने 
वे रोग भी इस शरीर से वहां नहीं जा पाते हैं तथा सदा निचि धर्म में निरत जो सनकादि 
मुनि हैं वे मी इस शरीर से वहां नहीं जा सकते हैं । वह दिन्यघाम घिरजा नहाने के घाद 
ही श्री हरी के निहेतुक कृपा पात्रों को ग्राप्त होता है। उस धाम से बढ़कर और कोई दुःख 
रहित सुख का स्थान ही नहीं है। हे महारमाओं। यह सब कहने का साराँश यह भया 
कि सच्चे प्रुपतक्ष लोग नाशवन्त जो ब्रह्मांड मडल फे सुख हैं इसकी प्राप्ती के लिये कमी भी 
परमात्मा से प्रार्थना नहीं करते हैं। जहां जाकर फिर कमी नहीं आया जाता है बस वहां 


ही जाकर मैं नित्य सेवा करूँ, इसके अतिरिक्त परमात्मा से कमी ऐहिक सुख माँगते ही 
४१ 


३२२ शरणागति मीमांसा 


नहों । बस यही सच्चे झु्ुक्षुओं का परम लक्षण हे । सत्संग हीन वेसमश्न मलुष्यों का कहना 
है कि जो हमसे कुछ अन्याय हो जाता है उसमें परमात्मा ही का दोप है क्‍योंकि यदि वह 
इन्द्रिय बर्ग नहीं दिये होते तो हम अन्याय करते ही केसे ? किन्तु इस प्रकार कहने वाले विलशुत 
अज्ञानी हैं। क्योंकि परम उपकारी, परम हितेपी, गर्भ का मित्र सदा दोष रहित अपने 
सच्चे माता-पिता सच्चिदानन्द स्वरूप सदा निर्दोष जो प्यारे परमात्मा हैं, उनके किये हुए 
उपकारों को याद कर गद्गगद न होकर उल्टा उनके ऊपर दोष लगाते हैं, ऐसे लोगों की 
न जाने कौनसी दुर्गति होगी । इसको श्री भगवान हीं जानें । देखिये महात्माओं ! भगवान 
कृपा करके मनुष्य का देह दिये इस देह में सुन्दर नेत्र दिये ओर शास्त्रों द्वारा समका दिये 
कि इन नेत्रों से बाद-विवाद तर्क बितरक आदि से रहित परमात्मा के प्यारे महात्माओं का 
दशन करना, भगवान के श्री अर्चा त्रिग्रह का अति श्रद्धा पूर्वक दर्शन करना, इन नेत्रों से 
अपने स्वरूप को जनाने वाले ग्रन्थो का याने श्री गीता आदि का पाठ करना । इससे तुम्हारा 
कल्याण होगा। बाद यह भी सममा दिये कि किसी को बघेटी-बहनो' को बुरी भावना से 
नहीं देखना । जब कभी देखना तो अपनी वेटी-बद्दिन के ममान देखना । एक अपनी खनी 
के सित्रा बाकी स्त्रियो को माता के समान देखना। यदि इस उपदेश के विरुद्ध चलोगे तो 
इसमें तुम्हीं दोषी गिने जाओगे और उस दुर्भावना का फल तुम्हें ही भोगना पडेगा । लम्बी 
चौड़ी चित्र चित्र विचित्र परमात्मा की सृष्टि है इसमें जिन चीजो को नहीं देखने का तुम्हें 
विधान बताया गया है उसको नही देखना चाहिये । जो चीज देखने को शास्त्रों द्वारा तुम्हे 
आडंर दिया गया है। उसी को देखना चाहिए। ऐसा नेत्र पाकर यदि परमात्मा के दशन 
बगैरह का लाभ नहीं लेवोगे और इससे उल्टा मनमानी शास्त्र विरुद्ध विषयों को देखोगे 
तो अवश्य दड भोगना पडेगा! पीछ पछताने से कुछ फायदा न हो सकेगा। हे 
महात्माओ ! इस प्रकार कुपासागर परमात्मा ने शास्त्री द्वारा चतावनी चंतनो' के लिए 
करा दी है। अब इतनी चेतावनी देन पर भी यदि कोई उटपटांग काम करेगा तो 
इसमें कृपासागर भगवान केसे दापी कहे जायेंगे। भगवान ने कृपा कर सुन्दर दाथ 
दे रखा है और शास्त्रो' द्वारा समझवा दिया है कि इस दाथ से भगवान की पूजा 
करना, सुगस्थदार सुन्दर पुष्पो की माला बना कर भगवान को प्रेम पूर्वक घारण कराना, 
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सुन्दर चन्दन रगड़ कर गरमी के समय भगवान के श्री विग्रह में गाना । भगवान के अर्चा 
बिग्रह को तेल उबटन केशर आदिक से झुलायमपना से मालिश करके समयानुसार शीत उष्ण 
जल से स्वान कराना, भगवान को सुन्दर तिलक करना समयानुसार श्री चस्त्र पहनाना, श्री 
मुकुट, श्री कुन्डल, श्री तिलक आदि से श विग्रह को सुशोभित कराना, भगवान की सेबास्थल 
में प्रेम से फाडू रुगा कर सदा स्वच्छ राखना। भगवान के प्यारे अनन्य महात्माओ' की 
सेवा करना । परमात्मा के तरफ दृद्माध्यवसाय कराने वारे सद्शुरुओ के श्री चरणो' की सेवा 
करना । अपने बढ़ो की सेबा करना, सगवत्मागवतो के सामने नम्रतापूर्वेक हाथ जोडना । अपनी 
त्रो के अतिरिक्त दूसरो की बेटी बहनो पर घुरी भावना स कभी हाथ नहीं रुगाना। पूज्य 
बयो पर्‌ तथा अपने बड़ो' के ऊपर कमी दाथ नहीं चलाना । इस हाथ से कमी किसी की 
चोरी नहीं करना इत्यादि अनेक प्रकार से परमात्मा न चेतनो' के लिए चतावनी करा दिया 
है। जिन-जिन कर्मो को इस हाथ से त्यागने का हुक्म दिया है उनको त्यागता हुआ 
और जिन-जिन कर्मो को करने की आज्ञा दिया है उनको करता हुआ जो कोई रहेगा उसका 
शास्त्र के अनुसार जरूर कल्याण होगा । अब इन उपदेशों को भूल कर जो अपने बेसमकपना से 
इन हाथो से उटपटाग काम करेगा उसका फल उसे ही भोगना पडेगा। हाथ देने के कारण 
उसमें परमात्मा कमी भी दाषी नहीं गिने जावंगे कयो'कि हाथ दिये तो शास्त्रो द्वारा भला- 
बुरा का ज्ञान भी करा दिया हे । इतने पर भी यदि परमात्मा को कोई दोष देगा तो उसका 
कया बुरा फल होगा उसको परमातमा ही जानें। इसी प्रकार परमात्मा ने कृपा करके हम 
चेतनों के लिये जीम दिया है। जीम देकर बडो के द्वारा शास्त्रानुसार चेतावनी करा दिया 
है कि इस जीह्वा से परमात्मा का गुणालुशद कीचेन करना, परमात्मा की स्तुति करना, परमात्मा 
का नाम लेना, सबसे मधुर वचन बोलना इससे तुम्हारा कल्याण होगा । इस जीभ से किसी 
की बुराई न करना, किसी का दोप घर्णन नहीं करना, किसी की कभी निन्दा नहीं करना, 
रुक्ष-मापण नहीं करना, जो किसो के सुनने में अत्यन्त बुरा मालूम पडता हो ऐसा सत्य भी 
पात दोय तो दाव कर रखना कभी किसी को गाली नहीं देना। यदि नहीं मानोगे तो 
इसका फल बहुत दुरा होगा | इस तरह जीम देकर भगवान ने भला बुरा का प्लान करा 
दिया है। हम तरह से समझाने पर भो कोई उल्टा चलेगा तो उसका दंड उसे अवश्य भोगना 
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[पडेगा । जीम देने के कारण परमात्मा कभी दोषी नहीं गिने जायेंगे । इसी प्रकार परमात्मा 
ने दया करके कान दिया है और समझा दिया है कि इस कान से हमारा और हमारे प्यारों 
का गुणानुवाद श्रवण करना इससे कल्याण होगा। इस कान से कभी किसी की निन्दा और 
चुराई नहीं सुनना । यदि किसो का दोष सुना तो उसका तुम्हें बुरा फल भोगना पडेगा । 
इस प्रकार समझा देने के बाद भी यदि कोई नहीं मानेगा तो उस पाप का भागी वही बनेगा। 
परमात्मा किसी प्रकार कभी भी दोषी नहीं कहे जायेंगे । हे मुमुक्ष महात्माओं ! परमात्मा 
तो सब इन्द्रियों के साथ इसे देव दुलेभ मनुष्य देह इसी उद्देश्य से दिये हैं कि यह सत्सग 
द्वारा भली-बुरी वातों का ज्ञान करके बुरी बातों को छोड़कर अच्छी बातों की तरफ शकता 
हुआ श्री पति के शरण होकर इन इन्द्रिय वर्गी द्वारा भजन, श्रवण, कीचन करना । श्री भगवान 
को सेवा का लाभ लेता हुआ अन्त में दिव्य परमपद को चला जाय और आवागमन से रहित 

, होकर सदा के लिये सुखी हो जाय । इस प्रकार इसके कल्याण के उद्देश्य से प्रश्न ने इसे 
देह और इन्द्रियों को प्रदान किया है । अब इस देह इन्द्रिय द्वारा यह यदि अपना कल्याण 
न करके नरक जाने का काम करे तो इसमें यह चेतन दोषी गिना जायगा। सममदार लोग 
थरमात्मा को कभी दोषी नहीं मान सकंगे। जेसे किसी ने अपने पुत्र को एक तलवार दिया 
और यह समका दिया कि यदि कोई भी शत्रु तुम्हारे पर कभी आक्रमण करे तो इसी तलवार 
से उसे मार डालना | “ यह तलवार तुम्हारी रक्षा के लिये मैं दे रहा हं । वाद में बह रडका 
अपनी मूखंता मे यदि अपना ही हाथ, शिर, पेर, काट लेवे तो इसमें अपराधी कौन हो 
सकताहै । इसम पिता का अपराध नहीं गिना जायया । वह लड़का ही दोषी माना जायेगा 
नंसे ।-- 


हो क--क्लेशत्यागक्तेऽपितेन करणव्यूहेन देहेन चेत्‌ । 
स्वानर्थं वत जन्तु राज॑यति चेन्मन्तु नियन्तुःकुतः ॥ 


शस्त्रंशत्रु बधाय नेज्यशुरुणा दत्तेय तेनेव चेत्‌ । 
पुत्रोहन्ति निजं बपुः कधयरे तत्रापराधी तुकः ॥ 
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इसका अर्थ पहले ही कह चुका हूँ। फिर भी संक्षेप में कहता हूँ । ध्यान देकर सुनिए । 
जन्म मरणादि संसार के भयंकर फ्लेशों से इट जाने के लिए इन्द्रिय वर्गों के साथ देव दुभ 
मनुष्य का देह कृपा सागर परमात्मा ने दिया है। इस प्रकार परमात्मा की असीम कृपा से 
दिया हुआ इस देह इन्द्रियं से परमात्मा के भजन कीर्तन पूजन स्मरण सेवा आदि का लाभ 
न लेकर शास्त्र विरुद्ध आचरण करके अपनी अज्ञानता वश यदि कोई चेतन उल्टा अपना 
अनर्थ करले तो इसमें परमात्मा का दोष क्या है। जसे पिता के दवारा शत्रु बध के लिये दिये 
हुए अस्त्र-शस्त्र के द्वारा अपनी मूर्खतावश यदि पुत्र अपने शरीर को घुरी हालत से काट 
कर नाश कर बेठे इसमें उस पुत्र के सिवाय पिता कंसे दोषी हो सकता है। उसी प्रकार 
इन्द्रिय वर्ग देने के कारण कभी भी परमात्मा दोषी नहीं हो सकते हैं। इससे शास्त्र विरुद्ध 
आचरण से सदा बचना चाहिए । शास्त्रों के मना करने पर भी इन्द्रियों के डारा यदि कोई 
पापों में प्रवृत होगा तो उसका दण्ड उसे ही भोगना पड़ेगा । इससे समझदार झुमुधुओं को 
चाहिये कि न विरुद्ध आचरण में लगे, न परमात्मा पर कभी दोषारोपण करे। बड़ों का 
कहना है कि “हानि हेतुः कर्म, प्राप्ति हेतुः कृपा” इसका अर्थ यह भया कि किसी वक्त कभी 
भी जहाँ कही कुछ भी हानि होती है याने दुख कष्ट तकलीफ होता है उसका मूल कारण 
हम चेतनों का कर्म ही है याने प्रारूध ही है। खुद कभी भी किसी प्रकार भी परमात्मा 
चेतनों को हानि पहुँचाते ही नहीं यह अटल सिद्धान्त है और जो कुछ सुख होता है सो 
भगवान के अनुग्रह का ही फल है और आश्रितों को जो भगवरप्रा्ति होगी वह भगवान की 
निहेतुक कृपा से ही होगी । पहुँचे हुए जगत्मसिद्ध चिरकाल तक सत्संग किये हुए उच्च कोटि 
के मुमुक्ष महात्माओं का शास्त्र सिद्ध यही अटल सिद्धान्त हे कि जिसको इसी जन्म के अन्त 
में अवश्य परमधाम चले जाने की इच्छा हो, उन्हें इस पूर्वोक्त श््न का भाव सदा के लिये 
हृदय में जने की लकीर के समान अङ्कित कर लेना चाहिए। मैं पहिले दी कह चुका इं. कि 
पह उपदेश, यह प्रसग ससार से अत्यन्त घवडाये हुए सच्चे मुमुक्षुओं के लिये ही पुनः पुनः कहा 
जा रहा हँ। जो लोग तक वितक , बाद-विवाद, सशय भ्रम, के स्वभाव चारे हैं उनके लिये 


नहीं है, न उन लोगों के लिये इमारे पास क्षण सात्र का भी समय हे । बाल्मीकीय रामायण 
मं खास ठक्ष्मणजी का बचन है कि ¦ 


३२६ शरणागति मीर्मासा 


“अहृष्टयुण दोषाणामध्ृतानां च कर्मणाम्‌ । 
अन्तरेणक्रियां तेषां फलमिष्टं प्रवत्तते ॥ 


इसका अर्थ यह भया कि जव कोई किसी प्रकार का दुख भोगता हे, किसी पर साधारण , 
या भयंकर जब भी आफत आ पड़ती हे, वह उसके पूर्वे कर्मों का ही फल है परन्तु कब के 
किये हुए और कौनसे बुरे कमो का यह दुख रूप फल उदय भया है इस बात को सिवाय 
परमात्मा के यह चेतन नहीं जान सकता है। इस प्रारब्ध भोग से शरीरधारी कोई वच॑ 
नहों सकता है । इन्द्रादिक देवों को भी प्रारब्ध भोग नहीं छोडा है। श्री लक्ष्मणजी के 
बचन हैं कि कई बार इन्द्र के ऊपर भी आफत आई, और बड़े-बड़े देवता भी बड़े-बड़े मुनि 
लोग भी इस प्रारव्ध भोग के चक्र से नहीं बचते हैं जेसे इलोक है :-- 


सहषियो वशिष्टस्तु यः पितुनंः पुरोहितः । 
अह्णापुत्र शतं जज्ञे तथेवास्य पुनहतम्‌ ॥ 


इसका अर्थ यह भया कि महर्षि वशिष्टजी को एक सौ पुत्र थे। परन्तु उनके प्रारूध वश 
वे सव एक ही दिन में मर गये । कहने का सारांश यह भया कि यह प्रारब्ध भोग की विभूति ˆ 
है। जो इसमें आया वह प्रारच्ध भोग से नहीं बचा । इससे सच्चे: मुम्नक्षुओं को चाहिए 
- कि चाहे जेसा भी प्रारब्ध भोग आ पडे उनमें बिलकुल घतड़ावे नहीं, उसको खूब धीरता- 
पूवक भोग लेवें । चाहे अपने को भयकर से भयकर असह्य तकलीफ आ जावे, अपने शरीर 
सम्बन्धियों को रोग आदि का कष्ट आजावे, या एक ही रोज में सवके मरण का मोका 
आ जावे, एक रोज में जन्म भर की कमाई, सम्पति अनेक प्रयत्न करने पर भी चली जावें 
शया बुरी हालत से कोई अपना अपमान कर देवे, ऐसे समय पर भी सच्चे झु्चक्ओं को न॑ 
घत्रड़ाना चाहिए, न धेये छोड़ना चाहिए, न प्राण देने की चेश करनी चाहिये, न किसी 
पर दोपारोपण करना चाहिए, न अत्यन्त शोक के परवश होना चाहिए, न किसी प्रकार कीं 
मनौती करनी चाहिए, न किसी प्रकार का अनुष्ठान वेठाना चाहिये, न उन दुखों को 
छुड़ाने के लिए अपने प्यारे परमात्मा से भूल कर भी किमी प्रकार की प्रार्थना करनी चाहिए । 


झीसते रामानुजाय नम ३२७ 


अपने मन में यह पका समझे कि जब समय आने पर इतने वडे श्री रामजी के पुरोहित श्री 
बशिष्ठजी के एक ही रोज में एक सौ जवान पुत्र मर गये, फिर दूसरे की कया कथा है । आयुष्य 
पूज जाने पर इतने बडे भक्त श्री अजुनजी के प्यारे पुत्र अभिमन्यु भी मृत्यु से नहीं वच सके 
तो दूसरा कौन बच सकता हे। प्रारच्धानुसार परमात्मा का अत्यन्त प्यारे महात्मा श्री 
विदुर्जी को भी दारिद्रय दुख भोगना पड़ा । फिर भारव्ध विपरीत होने पर उनसे बढ़ कर 
और कौन है जो बच सकता है। भगवान के वहां उस काल में विराजते भी ऐसे परम प्यारे 
भक्त का सभा में दुर्योधन के हारा बुरी हालत से अपमान होना यह केसी वात है। परन्तु 
वह महान्‌ अनुष परमन्ञानी श्री विदुरजी उन विपत्तियों को बिपत्ति माने ही नहीं, न उससे 
कभी घबडाये, न अपमान करने वालों का बुरा ही चिन्तन किया, न उन दुःखों से छुड़ाने 
के लिए कभी अपने प्यारे परमात्मा से प्रार्थना ही किये, न भगवान में से जरा भी श्रद्धा 
ग्रेम हटाये और उल्टा पहले की अपेक्षा परमात्मा में सौगुना प्रेम बढ़ाकर रहते थे । मनुष्य 
जीवन का प्रधान धन प्रधान फल भगवान का श्री चरण है । उन्हीं के स्मरण में अपना अमूल्य 


समय एकान्त में रह रहकर विताते थे और भगवान के श्री चरणों के दर्शन की बार-बार 
उत्कण्ठा बढाते थे जेसे बड़ों का बचन हे कि !-- 


म्छोक--धनं मदीयं तव पाद्‌ पंकजम्‌ कदानुसाक्षात्कारवाणि चक्षुषा । 


इसका भाव यह भया कि परमाचार्यं जी भगवान से प्रार्थना करते हैं कि मेरे धन तो 
आपके श्रीचरण कमल हैँ । इन नेत्रॉ से उस दिव्य घन का कब साक्षात्‌ होवे यही निरन्तर 
अभिरापा रुग रही हे । स्वरूप ज्ञानी सच्चे मुम्रुशुओं का यही आचरण है। महात्माओं ! 
आप लोग ज्ञानते ही हें कि सवे समर्थ परमात्मा पीपल के नीचे साक्षात्‌ बिराजे हुए थे और 
कुटुम्ध कहानेवाले यादव प्रभाम मे परस्पर में ऊड लडकर मर गये । परन्तु उस समय भगवान 
उन्हें न चचाये न बचाने का प्रयत्न ही किये । क्यों कि जिसका आदि है उसका अन्त भी 
है। जब उन रोगों का विल्कुल अन्त का ही समय आ गया तो एक ही दिन में उन करोड़ों 
को मरना पडा । यह प्रारध मोग की विभूति है। जब कि भगवान के कुटुम्ब कहानेवाले 
एक ही दिन में समय आने पर मर गये और साक्षात्‌ भगवान वहाँ विराजे ही थे परन्तु उस 


३२८ शरणागति मीमांसा 


अंश में जो होना था वही हुआ! कहिए महात्माओ ! एस वातको जानता हुआ कोई 
सममदार सुधुक्ष एक ही रोज में दस पांच कुटुम्ब्रियो के मर जाने पर किस प्रकार धीरता को 
छोड़ सकेगा या केसे आश्चर्य मानेगा या किस प्रकार परमात्मा को दोष दे सकेगा | जो गर्भ 
के सच्चे मित्र उस प्यारे परमात्मा से किस प्रकार से श्रद्धा भक्ति हटा सकेगा या परमात्मा से 
उदासीन हो सकेगा । ये जितनी अनित्य चीजों का जुटान भया है सो बीच में ही भया है 
और बीच में ही छूट जाने बाला है न तो ये सब हमारे साथ गर्भ में थे, न मरने के बाद कोई 
भी साथ में चलने वाले हैं । बारम्यार शास्त्र समफझा-समभाकर कहता हे कि ये सब क्षणिक है, 
अनित्य हैं, नाशवान हैं, परवश हैं। इम लोगों के प्रारव्धानुसार भगवान के संकल्प मुजव 

सब एकत्र भये हें । जितने दिन तक इनका संयोग परमात्मा ने संकल्प कर रखा है उतने 
ही दिन रहने वाला है । 

इन नाशवान चीजों के लिए सच्चा मुमुक्ष परमात्मा का नियम जानता हुआ केसे प्रार्थना 

कर सकेगा । अथवा कभी न कभी नाश हो जने वाले सम्बन्धियों के वियोग हो जाने पर 
परमात्मा से या शुरु चरणों से या परमात्मा के प्रिय आश्रितां से केसे श्रद्धा प्रेम हटा सकेगा । 
महात्माओ ! मुमुक्षु कहाना सहज बात नहीं है । महात्मा भागवत वेष्णव वही है जो सर्व . 
दा एक स्थिति से रहे । अचानक भयंकर िपत्ति आ जाय ऐसे मौके पर भी अपने नित्य बन्धु 
प्राणधन, गर्भ के मित्र प्यारे परमात्मा में पूर्ववत्‌ प्रेम निष्ठा बनी रहे । गुरु चरणों में पहले 
ही के समान भाव जमा रहे । परमात्मा के प्यारे भागवतों से जरा भी निष्ठा नहीं डिगे । उस 
चेतन को सच्चा झुमुक्ष महात्मा, निष्ठावान तथा भागवत बेष्णव और सचा परमात्मा का 
आश्रित कह सकते हैं। वही आस्तिक ज्ञानियों की गोष्टी में गिना जाता है ऐसे ही लोग 
परमधाम में परमात्मा की कौस्तुभ मणि के समान कण्ठ के भूषण बनते हैं और ऐसे महापुरुषों 
के श्रीचरण के संस्पर्श पाकर यह एध्वी थमी रहती है । गीता में ऐसे ही महात्मा को भगवान 
ने अपना आत्मा माना है । ज्ञानी का उपमा दिया है। भगवान अर्जुन जी से कहते हैं कि 

हे अर्जन चार प्रकार के अधिकारी हमारा भजन करते हैं। एक का नाम आर्च है दूसरा 

जिज्ञासु है तीसरा अर्थाथी तथा चौथे का नाम ज्ञानी है। इन चारों में तीन तो उदार हैं। 
याने सकाम भाव वाले हैं और जो ज्ञानी हैं बह मेरा आत्मा है। जेसे :-- 


मते रामानुजाय नम' ३२६. 


तेषां ज्ञानी नित्य युक्तः एक भक्ति विशिष्यते । 
प्रियोहि ज्ञानिनोऽत्यर्थमहं स च मम प्रियः ॥ 


इसका अर्थ हे अर्जुन ! उन चार प्रकार के भजन करने वाले अधिक्रारियो में तीन तो 
सकाम हैं परन्तु चौथा जो अधिकारी है उसका नाम ज्ञानी है। उसमें भरपूर स्वरूप ज्ञान 
है। बह संसार के जुरान को प्रारूधाधीन जाना है, इन चौदह लोकों को नाशवान समझता 
हे। सच्चा प्रिय बन्धु सुको ही जानता है । मनुष्य देह पाने का फल परमात्मा की नित्य 
सेवा की प्राप्ति है। इस बात को वह खूब समका है। नाशवान पदार्थ के लिये प्यारे 
परमात्मा से स्वम़ में भी याचना नहीं करूँगा । इस चात को मन से इड सकल्प किया हुआ 
है। हमारी सेवा के अतिरिक्त उसके मन में दूसरी चीज की कभी चाइना ही नही होती 
है। इसी से सदा ही वह हमारा नित्य योग चाहता है। याने हमको देखे बिना हम से 
मिले बिना उसको चेन नहीं रहती हे | एक हमारे में ही उसकी ललक रहती हे। सदा 
हमारी ही सेवा चाहता है। इस लिये यह जो चौथा अधिकारी ज्ञानी हे यही सबों का शिर- 
मौर है क्योंकि उसमें सासारिक कामनायं छू नहीं गई हैं। याने परश से और कुछ नही 
माँगकर झुमकफो ही मागता हे । उसको मैं अत्यन्त प्रिय हूँ याने हमारे ऊपर जितना बढ-चढ 
के उसका प्रम है उसे मैं भी नहों बता सकता और मेरा भी चही अत्यन्त प्रिय है। यह जो 
हानी है याने पुक से ऐर्य केवल्यादिक को भूलकर स्वप्न में भी नहीं चाइना करके सुर से 
मुझ को ही चाहता है इससे वह इमारो आत्मा हे । याने प्राण के समान है। क्यों कि वह 
एक मुझ को ही चाहने वाला है। क्यों कि मनुष्य देह पाने का सारे सत्सयों का सत्र इतिहास 
पुराण आदि अवण का सब्र से ऊँचा निचोड फलों का फल हम को ही, हमारी नित्य सेवा को 
ही मानकर उसी पर परिस्थिति कर लिया हे । हे अर्जुन! जब अनेक जन्मों की परि समाप्ति 
हो जाती हे। याने फिर इस जन्म मरणादि चक्र में नहीं आना रहता है वही बड भागी 
इस प्रकार के ज्ञान वाला होता हे उपायान्तर छोड एक मेरी ही शरणागति करता है यानी 
मसार चक्र से छूट कर सदा के लिये परमपद में जाकर हमारी नित्य सेवा जो सका परम फल 


हे उमको प्राप्ति के लिये स्वरूपालुरूप उपाय जो मैं हूँ। मेरी निदेतुक कृपा ही पर द्ढाध्यवसाय 
४२ 
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करके सदा के लिये रहता है। वही खरा महात्मा है। हे अर्जुन ! इस सकाम जगत पे 
मुझ से कभी कुछ अन्य चाहना न करके मुझ से मुझ को ही चाहने वाळा अभिकारी 
सहाहुलभ है। महात्माओं ! चार अधिकारियों का प्रसग चला कर भगवान सकामी का फिर 
नाम तक नहीं लिये और भगवान से भगवान के अतिरिक्त और कुछ नहीं चाइने घाले को 
ज्ञानी की उपमा दिये, अपनी आत्मा बताये, महात्मा कहे उसी का अन्तिम जम्म बताये | अत! 
मुमुक्ष्ओं | जिसको भगवान का आत्मा बनना हो, इसी जन्म के अन्त में परमधाम लेना हो 
उस मुमुक्ष को चाहिये कि परमात्मा से परमात्मा की नित्य सेवा छोड़ कर स्वम में भी कमी 
कुछ याचना न करे। यद्यपि सकाम भाव का प्रसंग शास्त्रों में है, परन्तु बह सामान्य से 
सामान्य अधिकारियों के लिये है, खरे मुमुक्ष्ओं के लिए नहीं है। यदि खरे मुमुक्षओं 
के लिए होता तो ज्ञानियो में शिरोमणि श्री यामुनाचाय्जी महाराज सकाम भाव वाठी 
बुट्टी के समीप से श्री रंगनाथ भगवान की सन्निधि छोड़कर श्री मन्दिर से बाहर न चले 
जाते। फिर जब श्री नृसिंह भगवान श्री प्रहादजी से कहे कि पुत्र ! कुछ हम से मांगो । 
ऐसी बात सुन कर परम ज्ञानी श्री प्रहादजी ने प्रार्थना की कि हे कपा नाथ! जो 
श्री चरणों की निहेतुक कृपा से प्रयोजनान्तर रहित सद्भुरु के कृपा पात्र स्वरूप ज्ञानी श्री 
चरणो' के आश्रित जन हैं वे लोग प्रश्न की नित्य सेवा के अतिरिक्त स्वम में मी कभी कुछ 
मांग सकते हैं! कदापि नहीं यह दास तो श्री चरणों का निष्काम सेवक हे । प्रभ तो 
सदा स कारण रहित कृपाल हई हें। हे अनादि के सच्च पिता ! प्रश के श्री चरण कमलो' 
की नित्य सेवा को छोड़ कर जो और कुछ प्रश्च॒ की सन्निधि में याचना प्रार्थना करता है, 
समझदार झुमुक्षुओ' की गोष्ठी में वह उच्चकोटि का भगवङ्कक्त नहीं भिना जाता है 
क्यों कि उसमें स्वरूप ज्ञान नहीं हे। इससे अपने नित्य वन्धु जो परमात्मा है उन्हें छोड़ कर 
नाशवान क्षणिक चीजों की याचना करता हे। जब कि इस दास के ऊपर इतनी देव दुल 
अपार कपा की वर्षा की जा रही हे फिर इससे बढकर और कौनसा घर हो सकता हं। 

दास तो थी चरणों में पारम्भ्रार यदी प्राथना करता हैं कि इमारे हृदय में आपके श्री चरणो 

की नित्य सेवा फे अतिरिक्त स्वम में मी कमी दूसरी कामना उत्पन्न ही न हो । इस अनुचर 

के लिए यही अनुग्रह सदा बनी रहे । 


प्रीमते रामानुजाय नमः 
, श्लोक--अहंत्वकामस्ववन्चक्तः त्वं स्वामी ह्यन पाश्रयः । 
कामनां हृद्य संरोहो भवतस्तु इणे बरम । 
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इसका भाव पहले ही कह चुके हैं। फिर प्रइलादजी प्रार्थना करते हैं कि है मेरे परम- 
पिता ! सामान्य राजा प्रजा के समान ही हमारे और आप में अनित्य सम्बन्ध नही है किन्तु 
आप से और हम से अनादि से अकाव्य पिता पुत्र का सम्बन्ध है। न जाने किस प्रकार की 
कौनसी हमारे दुर्माग्य की घटना हो पडी है कि प्रशन की नित्य सेवा को छोड़कर इस ससार 
चक्र में पड़े हुए हैं और नित्य सेवा से तथा सरकार के सदा साक्षात्‌ दर्शन स्पशन से बश्चित 
हो रहे हैं। हे करुणा सागर! जो बीत गया सो बीत गया अब तो यही अनुग्रह हो कि यह 
दास सदा सरकार की निष्काम सेवा याने स्वार्थ रहित परार्थ केंकर्य का भागी बने) सरकार ! 
यह कितनी दुर्भाग्य की बात है कि जो गर्भ का मित्र और सब के छोड़ देने की हालत में 
सम्हालने वाले हैं उनके तो साक्षात्‌ दशन, स्पर्शन, सलाप नित्य सेवा से बश्वित रहे, और जो 
वीच ही में मिलते हें और बीच ही में परवश छूट जानेवाले और अनित्य नाशवन्त हैं और 
बन्धु कहाने मात्र के हैं परन्तु वास्तव में सच्चा चन्धु कोई नहीं हे इन लोगों में हीं सारा समय 
सारी जिन्दगी दोत जाय । हे हमारे परमपिता ! अब तो निहेतुक अपने असीम अनुग्रह से 
यह सेवक नित्य सेवा का भागी बनाया जावे । हे महात्माओ ! यह केसा दिब्य जान है। 
वस ! खरे घुप्॒क्ष्ओं का यही वर्चाव है। वह खुद तो प्रश की नित्य सवा के सिवा अपने 
प्यारे परमात्मा स कुछ भी याचना काहे को करेगा । परन्तु अपनी नित्य सेवा के अतिरिक्त 
खुद भगवान भी कुछ देना चाहें तो भी उनसे उनके श्री चरण कॅकये के सिवा कुछ भी ऐहिक 
पदार्थ नहीं रेता है बस इस प्रकार जो निष्काम बड़भागी सच्चे पुम्यक्षु लोग हैं उन्हीं को 
श्री गीताजी में भगवान ने अपना प्राण बताया है इससे हमलोगों को भी चाहिए कि 
महा संकट आने पर भी इस ज्ञान को न भूलें न अपने प्यारे परमात्मा से कुछ भी याचना 
करें | इस प्रकार यदि इमलोग रहेंगे तो देव दुलेम मनुष्य जीवन हमलोगों का जरूर सफल 
शेगा। श्री देरराज शुरु के भीशुख से यह दिन्य उपदेश श्रवण करके ये सुप्त ओता सब 

गद्द हो गये। उस दिन प्रवचन समाप्त किया गया। स्नो ने गुरुदेव को घन्पवाद 
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पूर्वक साष्टांग प्रणाम करके आज्ञा लेकर उन विषयों को मनन करते इए अपने-अपने आश्रम 
पर पधारकर नित्य क्रियाओं से निच होकर भगवान का आराधन कर प्रसाद लेलेकर 
शंदेवराज गुरु के श्री चरणकमल को हृदय में ध्यानकर उन विषयों का मनन करते 
विश्राम कर गये | 

श्री रंगपइन वाले सेठी धनीरामजी त्राक्षमुहुत्त में याने जब दो घड़ी रात रही तब जगे। 
जगते ही उनके गुरुदेव जो थे उनका भ्यान किये। बाद अस्मद्शुरुभ्यो नमः, अस्मदपरम 
गुरुभ्यो नमः, अस्मदूसर्वशुरुभ्यो नमः, स्पष्ट उच्चारण किए। बाद एक ही इलोक में अपनी 
सारी शुरु परम्परा का अनुसन्धान किये। आसन ही पर पड़-पड़े श्री देवराज गुरु का 
मानसिक पूजन किये । उस वक्त तन्मय हो गये । बाद स्वरूप उपाय पुरुपार्थ का चिन्तन 
करने लगे। इस चेतन का स्वरूप क्‍या है। इसका कुळ देर विचार किये घो थे है कि यह 
चतन और किसी का नहीं होता हुआ सिर्फ एक श्री पति का ही दास है। खरा इस जीवात्मा 
का यही स्वरूप है। संस्कृत में इसको अनन्या शेषत्व कहते हैं। इसका वही पूर्वोक्त अर्थ 
है। यही इसका प्रधान स्वरूप है। इस वात से जिस वक्त यह चतन विचलित होगा उसका 
उस वक्त मानो स्वरूप ही नष्ट हो गया। याने अपना सर्वस्व नाश कर चुका । इससे महान 
मुमुक्षु धनोरामजी अपने मन को शिक्षा देने रमे कि हे मन ! अनादि से तुम्हारा समय बिपरीत 
ज्ञान में हा चीता हे, अब तुम्हें होश में आ जाना चाहिये। जो तुम्हारा स्वरूप है उस पर 
भलो माँत परिस्थितिं करके शेष समय बिताना चाहिये । तुम्हारा स्वरूप अनन्याई शप है । 
इसका माव ये है कि सवशास्त्रो का आखिरी निश्चय यही है कि यह जीव एक श्रीकान्त 
का हा दाम हे। इतर किसी देवतान्तरो का नहीं। वस इस वात को भलीमांति समझ कर 
इसी पर मदा के लिये तुम्हें परिस्थिति करके रहना चाहिए। यदि श्री कान्त के अतिरिक्त 
दुसरे देवतान्तरे का भूर करके भी दास बनोगे तो तुम्हारा स्वरूप नष्ट हो जायगा और 
ज्ञानिया में फिर तुम नहीं गिने जावोगे। क्योकि सच्चे मुमुधुओ' स और देवतान्तरो' से 
तो कुछ मम्मन्ध ही नहीं है। श्रियःकान्त के अतिरिक्त इतर देवताओ' में तो घे लोग पडते 
हैं जिन्हें स्वरूपज्ञान नहीं हैं। मुमुक्षुओ का जिन लोगो ने सहवास नही किया, जिन लागो' 
को अर्थपञ्चक का ज्ञान नहीं है। जो लोग क्षणिक अनित्य नाशवान पदार्थो को ही अपना 
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भोग्य मान रखे हैं। चौदह लोक और चौदइ लोको' का सुख क्षणिकं हे और नाशवान हे । 
इसमें पढने से आवागमन चक्र बन्द नहीं होता है। अनन्य होकर भगवान के शरण होकर 
उनके अनुग्रह से ससार चक्र से छूटकर परमपद में जाकर भगवान की नित्य सेवा मिले विना 
पह आरमा न आज तक सुखी हुआ है और न कभी सुखी होने की सम्भावना ही दे। पहिले 
तुम सुन हो चुके हो कि चौदह ठोक आवागमन की विभूति है। परमपद में जाकर भगवान 
झी प्राप्ति बिना इस जीव का आवागसन कभी छूटतां ही नहीं है । हे मन ९ इन पूर्वोक्त बातों 
फा जिन जीवों को परिज्ञान नहीं है वे ही लोग देवतान्तरों में प्रवृत होते हैं। और स्वरूप 
ज्ञान नहीं होने के कारण नित्य अनित्य का विबेक नहीं होने से देवतान्तरों के द्वारा अनित्य 
चीजों की चाइना करते हैं। खरे मुम्नुषुओं का तो शास्त्रों निर्णय किया हुआ यह अटल 
सिद्धान्त है कि सुख दुख को देने बाला न तो कोई देवता है, न ग्रह है, न काल है, न कोई 
चेतन है। जब प्रारब्ध अनुकूल होता है तो सब अनुकूल हो जाते हैं और जब प्रारब्ध 
प्रतिकूल होता है तो मित्र मी शत्रु बन जाते हैं। चेतन को यह भलीभाँति समझ कर 
रहना चाहिए। जो सत्संग रहित सामान्य अधिकारी हैं वे ही सुख और दुख के कारण 
देवों को तथा ग्रहों को और कालादि को समसते हैं। परन्तु जो उच्च कोटि के 
सत्सग किये -हुए सच्चे सुशुषु हैं उन लोगों का तो बारस्यार यही कहना है जो तुम्हे 
मैं पहिले ही कह चुका हूँ। श्रीमद्भागवत एकादश स्कन्ध में एक मुमुक्ष की कथा है 

कि उनके स्वरूप को नहीं समझने वाले आसुरी प्रकृति के मनुष्य उन्हें बहुत सताते थे। 
कोई उन पर थूक देता था, कोई मूत्र कर देता था । इस प्रकार अनेक भाति से उन्हें 
सताया करते थे। बह महात्मा किसी से कुछ न कह कर मौन होकर अपने आये हुए प्रारब्ध 
भोग को शान्ति तथा धीरता पुर्वक भोगते हुए अपना समय बिताते थे। एक रोज इस तरह 


लोगों के सताने पर भी उनकी तरफ विल्कुल न ख्याल करके शान्ति पुर्वक परमात्मा के स्मरण 
में घठ हुए उस महात्मा को देखकर किमी ने पूछा कि महाराज ! आपका केसा गजब हृदय 
हे ओर घर्य दै और आप में कैसी आश्चर्यजनक शान्ति है कि आप के उपर इतना उपद्रव 
दुसेना के जरिये हो रहा है, परन्तु इम घात को आप विल्कुल मन में नहीं ले रहे हैं। 
न ठो शान्ति ओर धैर्य को जरा भी ड 


छाड रहे हे। यहद क्‍या है? वह महात्मा बोले कि 


यट शरणागति मीमांसा 


आई ! वास्तव में ये लोग हमें दुख पहुँचाने वाले नहीं हैं। न किसी देवता तथा ग्रहों के 
दवारा सुख दुःख होता है। बात तो यथार्थ यह है कि प्रारब्ध अनुकूल होने से सब अनुकूल” 
होते हैं और प्रारब्ध प्रतिकूल होने से प्रिय बन्धु वग भी प्रतिकूल हो जाता है। इस प्रकार 
सद्गुरु के परम अनुग्रह से जिन सुम्नक्ष चेतनों को यह बात समझ आ चुकी है। वे लोग 
कभी दूसरों को दोप लगाते ही नहीं । इस प्रकार जिन्हें परिज्ञान रहता है उनकी शान्ति 
भंग कभी भी नहीं होती । यह सुख दुःख मानना तो बस एक मन के ऊपर है। अपने 
मन से जिसको शत्रु कल्पना कर लिये उसको स्मरण कर-कर सत्संग हीन बेसमझ लोग उद्वेग 
और ईर्ष्या पैर में पड़े रहते हें और जिसको मन में मित्र कल्पना कर लिए उसका उपकार 
मानने लगते हैं। परन्तु चिरकाल सत्संग किये हुए उच्च कोटि के झु्नक्ष लोग तो कभी 
किसी पर दोषारोपण करते ही नहीं । 


श्लोक--नायं जनो में सुख दुःख हेतुने देवतात्मा मह कर्म काला । 
मनः परं कारण मामनन्ति संसार चक्र परिवत्त येद्यत्‌ ॥ 


उस सुप्तुक्ु महात्मा का यही बचन है । इसका अर्थ पहले ही कह चुके हैं । जिन लोगों 
ने चिर काल तक अच्छे-अच्छ मुमुक्ुओं का सत्संग नही किया वे ही लोग दूसरों को तथा 
देवों को तथा ग्रहों को सुख दुख का कारण मानते हें । परन्तु वास्तव में यह बात नहीं है । 
यदि दुख छुड़ाना और सुख देना देवता तथा ग्रहों के हाथ में होता तो फिर उन लोगों 
को कमी भी दुःख नहीं होना चाहिये किन्तु ऐसा नही होता है। इतिहासों के द्वारा 
सुनने में आता है कि सब जीवों के समान देवता तथा ग्रहों के उपर भी उन लोगों के प्रारब्ध 
के अनुसार समय-समय पर दुःख सुख आया जाया करता है। सुनने में आता है कि कई 
बार इन्द्रादि देवताओं पर भी भयंकर विपि आई और उन लोगों ने भगवान के द्वारा उन 
विपत्तियों से छुटकारा पाया। ग्रहों की भी यही हालत है। आपस में वे लोग भी कई 
बार परस्पर संघर्ष करके दुःख भोगा करते हैं। यदि उन्हीं लोगों के हाथ में दुःख छुड़ाना 
होता तो उनके ऊपर फिर दुःख नहीं आना चाहिए था। परन्तु उन लोगों पर भी दुख 
आता ही है और उन दुःखो से छूटने के लिये बो लोग परमात्मा के शरण जाकर उन दुःखों 
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से छटकारा पाते हैं। यदि उन्हीं के हाथ में सुख देना होता तो प्रश्न से सुख मिलने के 
लिये उनके शरण में क्यों जाते अतः इम से जो ये लोग” 'उपद्रव मचा रहे' हैं इन लोगों का 
मैं कुछ सी दोष नहीं समम रहा हूँ। ये सब हमारे प्रारघ का ही कारण है ऐसा बिचार 
फरके अपने मन को मैं समका लेता हुँ। इसी से हमारी शान्ति भंग नहीं होती है) 
इससे मुमुधुओं को चाहिये कि अपना अपमान करने वालों पर इष्या वेर न करे । इस शरीर 
का फितना भी कोई अपमान करे तो आत्मा की हानि तो कुछ होती ही नहीं । फिर कोई 
कितना भी अपमान करे हमारा क्या जाता है यदि अपमान करने बालों से श्राकृतों के समान 
ज्ञानी मुमुक्ष भी ईर्पा बेर करें तो फिर सत्संग करने से उसे लाभ ही क्‍या मिला। बात 
वात में हर्षा बेर तो वे लोग करते हैं जो शरीर को आत्मा समम रखे हैं। एक महात्मा 
जड भरत हुए थे। वे खुद अपना अपमान कराने की कोशिश करते थे, फिर मुमुक्ष होता 
हुआ में किसी के अपमान करने से अपनी शान्ति को फेसे छोड़ सकता हूँ । उस सुम्च॒धू 
महात्मा का बचन सुन कर वह पूछने वाला सजन दंग होकर रह गया और मन में कहने लगा 
कि परमात्मा के प्यारे महात्माऑ का लोकोत्तर चरित्र होता है। महात्मा धनीरामजी 
अपने मन को समझा रहे हैं कि हे मन ! मुमुक्षुओं का अनुष्ठान विचार केसा लोक विलक्षण 
होता है, सो तो तुम समझ ही गये। इससे जो तुम्हारा स्वरूप है उसकी सदा तुम्हें 
रक्षा करनी चाहिए। आजन्म कमी भगवान श्रीकान्त के अतिरिक्त किसी भी देवतान्तरों 
में भूल कर भी नहीं पडना चाहिये । जो लोग सत्संग रहित सामान्य अधिकारी हैं भली 
भाँति शाखो का रहस्य नही जानते हैं वे ही लोग देवताओं के दारा कुछ सुख पाने को 
कामना से देवताओं में प्रथृत होते हें । इससे गीता में उन्हें हतज्ञान बताया है । जेसे-- 


hasta Yih 


श्लोक--कामेस्तेस्ते हृ तज्ञानाः प्रपद्यन्तेऽन्य देवताः । 


यह भगवान्‌ की श्रीमुख वाणी दै । शीता में अजुनजी से भगवान कहे हैं कि कामनाओं 
से जिन लोगों का ज्ञान नष्ट हो जाता है वे ही लोग देवतान्तरों की उपासना करते हैं। 
आखिरी में देवताओं के द्वारा उन लोगों को जो फर मिलता है वह बिल्कुल नाशवान होता 
है। दे लोग जिळुल अल्प बुद्धि वाले हैं क्यों कि जो फल नाश हो जाने वाला है उसके लिये 


पैशे शरणागति मीमांसा 


स्वरूप बिरुद्ध देवतान्वरो कि उपासना करते हैं। यदि कदाचित वे लोग देवताओं के लोक 
में भी जाते हैं तो कालान्तर में फिर भो उन्हें जन्म मरण चक्र में आना ही पड़ता है। तो 
यदि वार-बार म्रृत्यु लोक में आना ही पड़े आवागमन से छुटकारा ही न॑ मिले फिर उस 
उपासना से ही क्या ठाम इससे जो अच्छे समकदार मुमुक्ष लोग हैं सो तो नाझवन्त फल देने 
वाली उपासनाओं को त्याग कर हमारो हो शरण लेते हैं और अन्त में सदा के लिये आवागमन 
से रहित होकर हमारे दिव्यधाम में चले जाते हैं। 


श्छोक--अन्तवत्तु फलं तेषां तद्भवलल्पमेघसाम्‌ । 
देवान्‌ देवयजोयान्ति मद्धक्ता यान्ति मामपि ॥ 


इसका भाव पहले दी कह चुके हैं। मुमुक्ष धनीरामजी अपते मन को समभाते हुए कहते 
हैं कि क्यों मन ! भली भाँति अब तुम समक गये होवोगो । सच्चे झ्ुम्नक्षुओं को स्वम में 
भी देवतान्तरों में नहीं पड़ना चाहिए। इससे अनन्याई शेष जो तुम्हारा स्वरूप है उसका 
सदा रक्षण करो । फिर दूसरा स्वरूप इस चेतन का अनन्य शरणत्व है। इस चेतन का 
स्वरूपानुरूष उपाय भगवान श्री निवास ही हैं। इसका मतलब यह हुआ कि श्री पति की 
कृपा ही को अन्त पयन्त जो बड़ भागी चेतन पकडे रहेगा उसे इस शरीर के अन्त में अवव्य - 
ही मोक्ष हो जावेगा। इसमें बिल्कुल सन्देह नहीं है। श्री हरि के श्री चरणारविन्दो के 
भरोसे पर ताजिन्दगी रहने वाले बडभागी पुरुष को फिर इस जन्म मरण चक्र में नहीं आना 
पडेगा । शास्त्रों का तथा ऊच्च कोटि के पहुँचे हुए महात्माओं का यह अटल सिद्धान्त हे | 
श्री वेंकट बिहारी की निहेतुक कपा के सित्राय समार से तरने के जितने उपाय हैं। वे अनेक 
विधों से भरे हुए हैं। उन उपायों के भरोसे रहने वालों का संसार बन्धन कव कटेगा इसको 
कोई भी निश्चय करके नहीं कह सकता है। भगवान की निहेंतुक कृपा के उपर रहने वाले 
ुष्ठुओं को इतर अवछम्ध जड़मूल से त्याग कर रहना चाहिए । श्री कृपा अवलस्तरियों के 
लिये यह भी सक्त नियम हे । हसी लिए हे मन ! सदा के लिए यह श्रीकान्त की निहेँतुक 
कृपा ही के ऊपर म्थिति रहो । अव की वार शो गुरु कृपा से प्राप्त जो भगवान की निहेंतुक 
कृपा है उत्तके जग्यि अवश्य ही डे विरजा स्थान मिलेगा । इस बात पर निःसन्देह चढू विश्वास 
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करके रहो । यदि श्री इरि के श्रीचरणों के निहेतुक अनुग्रह का भरोसा छोड़ कर संसार से 
तरने के लिए स्वप्न में भी यदि दूसरा भरोसा मन से पकड़ोगे तो जानो कि देव दुर्भ मनुष्य 
देह से कुछ भी लाभ नहीं सिरा । अब तीसरा अनन्य भोग्यल जो इस चेतन का स्वरूप है, 
इसको भी पूर्णरूप से भलीभांति समम कर रहना चाहिए। इसका मतलब यह हे कि यह 
चेतन प्यारे परमात्मा का अनन्य भोग्य है । याने एक श्री हरी का ही केंकय करने का 
स्वरूपानुरूप प्रस अधिकार हे। श्री लक्ष्मी निवास के सिवा यह आत्मा अन्य किसी का 
भी भोग्य नहीं है। इसको भगवान श्री रंगनाथ के केंकय के अतिरिक्त अन्य देवतान्तरों में 
प्रवृत होने का विर्कुल स्वरूप नहीं है। श्री श्यामसुन्दर की सेवा भी स्वार्थ रहित ही करने 
का इसका उच्च कोटि का स्वरूप हे । इससे तुम्हें श्री हरी ही के कॅकर्य में निरत रहना 
चाहिए और भगवान श्री नारायण से बारम्बार स्वार्थ रहित उनकी नित्य सेवा मिलने के 
लिए ही उनसे पुनः पुनः प्रार्थना करते रहना चाहिए । इस चेतन का क्या स्वरूप है सो 
तुम खूब समक गये होवोगे । बस ! अनन्याह शेषत्व, अनन्य शरणत्व, अनन्य भोग्हत्व, यही 
आत्मा के तीन वास्तविक स्वरूप हें । इसी को आकारत्रय कहते हैं। एक से आत्मा का 
स्वरूप ज्ञान होता है, दूसरे से आत्मा के स्वरूपालुरूप उपाय का ज्ञान होता है, तीसरे से 
स्वरूपालुरूप पुरुषाथे का ज्ञान होता है। याने स्वरूपानुरूप फल मालूम पडता है। यदि 

इतना समक में आ गया तो मानो कि सब शास्पों का सारांश भाग हस्तामलकवत्‌ हो गया । 


घस इसी अन्म के अन्त में ससार बन्धन से छूट कर जरूर परमधाम जाने की इच्छा रखने वारे 
वधु को इतने ही मात्र जानने की अति आवश्यकता है । जैसे कहा है कि: 


श्ठोक---स्वज्ञानं प्रापक ज्ञानं प्राप्यञ्ञानं सुसुक्ष भिः । 

शानत्रयमुपादेयमेतदन्॑ न किञ्चन ॥ 

व इसका भाव पहले ही कह चुके हैं बस इतने ही में सारा अथ पञ्चक भरा हुआ है। इतना 

१7 तुम जरूर हृदय मे रखो । इतने को कभी नही भूलो । हमारा उपाय याने साधन, 
उपेय याने फर भगवान हीं हैं। 


Had इन दो बातों का नित्य ही अनुसन्धान किया करो और 
इन या ह रुपा कर तुम्हें जिसने समझाया है उस पर्स हितेपी महा उपकारी कृपा सागर 
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श्री हरी का प्रत्यक्ष करुणा का अवतार जो श्री देवराज गुरु हैं, उनके श्री चरणों को सदा 
ध्यान किया करो । उनका मानसिक पुजन किया करो । उस श्री गुरुदेव का हरेक प्रकार 
से व्यवहार भाव हटाकर सच्चे दिल से उनकी सेवा किया करो । सुबह उठते ही उनका 
स्मरण करके गद्गद्‌ कण्ठ से उनको साष्टांग कर लिया करो । उनके दशनों से कभी 
तृप्ति न पाओ तथा उनकी सेवा से कभी भी हस्ति न माना करो। उनकी सेवा के 
लिये नित्य नई चाहना किया करो। क्यों कि तुम्हें जो लौकिक अथवा पारलौकिक 
सबही उनके श्री चरणों की कृपा से प्राप्त भया है। तुम्हें मालूम ही है, जब तक उनके 
आचरण कमल तुम्हें नहीं मिले थे तब तक तुम्हारी क्‍या दुर्दशा थी और केसे-कसे सशय 
अम में तुम पड़े थे। इस लोक का जो सुख तुम्हें मिला है और मिल रहा है यह सब 
उसी गुरु देव के श्री चरण कमलों के सम्बन्ध का प्रताप है। और आगे जो तुम्हें नित्य 
केंकय मिलने वाला है बो भी उन्हीं के श्री चरण सम्पन्ध से ही जानो । यदि वह गुरुराज 
तुम्हें नहीं मिले होते तो तुम्हारी क्या-क्या दुर्दशा बदी थी सो तुम से छिपी नहीं है । इस 
अकार अपने श्री शुरु चरणों का स्मरण करते-करते महान्‌ झम्नक्ष॒ महा कृतज्ञ महात्मा श्री धनी 
शामजी गद्गद कण्ठ होकर मारे प्रेम के विठल हो गये! तदनन्तर नित्य क्रियाओं से निव्त 
होकर भगवान श्री रंगनाथ का आराधना करके प्रसाद पाकर महात्मा धनीरामजी थोड़ी देर 
विश्राम कर गये । उधर वे जो दोनों मुमुक्षु थे दामोदरजी तथा रघुबीरदासजी वे लोग 
भी श्री हरि का पूजन करके भगवान का महाप्रसाद लेकर कुछ देर आराम किये। वाद 
उठ कर नित्य नियमों से निपट कर कालक्षेप की प्रतिक्षा करते हुए विराजे थे। उधर नित्य 
के समान उपदेश के समय पर श्री रंगबाग में हजारों सुप्सु महात्मा लोग आकर उपस्थित 
हुए। श्री देवराज गुरु के आगमन की प्रतिक्षा करते हुए सभी बिराजे थे। इतने में अपने 
कुछ झिष्याँ के साथ श्री देवराज गुरु का शुभागमन हुआ। सव श्रोता डोग एक दम उठ 
कर खड़े हो गये। श्री देवराज शुरु भी व्यासासन पर विराज गये। इतने में पूर्वोक्त दोनों 
मुमुधुओं के साथ महात्मा धनीरामजी भी उन श्रोताओं में सम्मिलित हुए । बाद सव श्रोता 
लोग तुळसी पुष्प माला आदि से श्री देवराज शुरु का पुजन करके लम्बी साएांग प्रणाम करके 
सव विराज गये । बाद एक कण्ठ से श्री देवराज शुरु का स्रो ने जय-जयकार किया | 
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अनन्तर प्रथम के समान मंगल कीर्तन हुआ। फिर श्री देवराज गुरु उच्च और मधुर स्वर से 
गुरु परम्परा का अनुसन्धान करके अपने उपदेशासृत को प्रारम्भ किये। उपदेशारम्भ के 
पू नेत्र मींचकर हाथ जोड़ कर प्रेमाश्रु के साथ श्री रगनाथ भगवान का स्मरण करके श्री 
देवराज गुरु गहद्‌ हो गये। बाद में सब श्रोताओं की तरफ चारों तरफ एकवार देखे । 
पूरोक्त दोनों मुमुठुओं के साथ दूर बेठे हुए महात्मा घनीरामजी को अपने नजदीक आकर 
वेठने का इशारा किये इस प्रकार उन तोनों मुमुक्षुओं के ऊपर श्री देवराज गुरु की असीम 
कृपा जानकर सबा ने उन लोगों के भाग्य की सराहना की । बाद में फिर एक बार जय-जय 
ध्वनि हुई । सब श्रोताओं का एकाग्र चित्त था। सब के सब श्री देवराज गुरु के तरफ ही 
देखते थे । भीड़ बहुत थो लेकिन कोई किसी से बात नहीं करता था। जितने श्रोता थे 
सव के सब्र सच्चे मुमुथू थे। इन श्रोताओं में कोई भी संशय भ्रम वाला, तर्क वितर्क 
बाला नहीं था। इस वक्त वहाँ को जो शोभा थी वह अलौकिक थी । इतने में श्री देवराज 
गुरु फिर भी अपने गुरुदेव के चरणों का स्मरण करके मधुर स्वर से बोले--हे उपस्थित मुप्क्षु 
महात्माओ ! परमदयालु भगवान श्री लक्ष्मो पति को कोटि-कोटि घन्यत्राद है कि हम लोगों 
के लिए आज ऐसा सुअवसर दे रखा है। पहले ही आप लोगो से कईबार निवेदन कर 
उका ईँ कि इस मनुष्य देह प्राप्ति के लिए देवता लोग भी तरसते हैं और बारम्मार परमात्मा 
से इस भारत खण्ड में मनुष्य देह प्रा करने के लिये प्रार्थना भी किया करते हैं। इसका 

कारण यही है कि यदि चेतन इच्छा करे तो मनुष्य देह से बहुत शीघ्र तथा अवश्य सद्गुरु 

का झपा पात्र वन कर आवागमन से रहित हो सकता है। जितनी जल्दी मनुष्य देह में 


भगवान को प्राप्ति हो सकती है उतनो जरदी किमी देह में नहीं । जिसके लिये देवता लोग 
भी प्रार्थना करते हैं वह मनुष्य देइ हम लोगों 


को कपा सागर भगवान स्वयं कृपा करके 
दे रखे हैं। अव इम लोगों को यही चाहिये कि इस मनुष्य देह के पाने का प्रधान फल जो 
परमपद को परासि है वह अवश्य हो जावे । परमपद मिलने के लिये शास्त्रों में दो प्रकार का 
उपाय बताया गया है। एक भक्ति दूसरी शरणागति। उन दोनों में मी शरणागति को 
सुलभ कहा इ । याने 


जिसको इमी जन्म के अन्त मे सदा के लिये आवागमन से रहित हो 
जाने की इच्छा हो, उमको भगवान के शरणागत होकर रहना चाहिए। साधन भक्ति 
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कितनी कठिन है और शरणागति कितनी सुलभ है इस बात का भी बिचार पहले बहुत इछ 
कर आया हूँ और विस्तार से इसको फिर भी वर्णन करूँगा, शरणागत मुमुक्षुओं को कपा 
छोड़ना चाहिए, केसे रहना चाहिए कलके उपदेश में इस बात को कुछ कहा था। उसी 
असग में से कुछ रह गया है। पहले उसी को निवेदन करके पीछे भक्ति और प्रपत्ति का 
भलि भांति बिवेचन करंगे। शास्त्रों का बारम्बार यही कहना हे कि जिसको संसार चक्र से 
छुट कर परमपद जाने की जरूरी इच्छा हो उस मुमुक्ष को चाहिए कि सबसे पहले अपने में 
से अहंकार को समूल नष्ट कर दे। म्रमुक्षुओं के लिये अहंकार एक ऐसा बलवान शत्रु है करि 
भगवान के नजदीक से भी दूर कर देता हे। शास्त्रों का कहना भी है और बड़े-बड़े 
महात्माओं का अनुभव भी है कि भगवान अहंकार वाले चेतन को अपने नजदीक नहीं रसबे 
हैं। देखने सुनने में आता है कि गोपियों के समान कोई नहीं हो सकता । दुनिया में जितने 
आस्तिक इुञचक्ष हैं वे सभी गोपियों के भाग्य की बारम्बार सराहना करते हैं तथा उन गोपियों 
के शुणों को गा-गा कर अपने आत्मा का कल्याण किया करते हैं। है भी यथार्थ ही । 
जिन लोगों के साथ परमात्मा साक्षात्कार थे, जिन लोगों के साथ अनेक लीला करते थे उन 


लोगों के समान जगत में बडभागी कौन हो सकता हे। उन्हीं गोपियों के बाबत रास f 


करने के समय एक प्रसग आता है कि !-- 
“आत्मानं मेनिरेत्रीणां वरिष्ठं सर्वथा भुवि ॥” 


इसका मतलव यह हुआ कि गोपियों से भगवान जब रास करने को उद्यत हुए तब गोपी 
लोगों में अहंकार आया । वे सव अपने मन में एसा सोचने लगीं कि हम लोग अत्यन्त 
सुन्दरी हैं। इसी कारण से भगवान इम छोगां पर मोहित होकर राम करते हें । हम लोगों 
के समान इस जगत भर में सुन्दरी स्त्रियां नहीं हैं। इस प्रकार का जव उन लागों में 
अहंकार आया तव :-- 


“तासां तत्सोभगमदं वीक्ष्यमानं च केशवः । 
प्रशामाय प्रसादाय तत्रेवान्तरधीयत ॥ 


शी 
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याने उन लोगों का सौन्दर्य का अभिमान देख कर भगवान उसी वक्त अन्पष्यान हो 
गये याने उन लोगों को छोड़ कर दूर चले गये । 


श्री देवराज गुरू कह रहे हैं कि कहिये सहात्माओं अहंकार कितना अबल सत्रु है जिसने 

ऐसे उच्चकोटि के महात्मा गोपीगणों से भी भगवान को दूर इटा दिया । और भी अहंकार 
की प्रबलता आप लोग श्रवण करिये । जब भगवान अन्ध्यान हो गये तो साथ में श्री राधाजी 
फो भी ले गये थे। छुछ देर बाद बही अहंकार श्री राधाजी में भी आ गया । वह यह 
सोचने लगीं कि मालूम पड़ता है कि सब गोपियों में मैं हीं अत्यन्त सुन्दरी हं। इसीसे सब 
गोपियों को छोड़कर मुझे ही एकान्त में लिए फिरते हैं। इस प्रकार मनमें विचार करके 
अत्यन्त अहंकार में भरकर बोलीं कि मैं अत्यन्त सुकुमारी हूँ इससे ज्यादा चल नहीं सकती | 
जसे बने पैसे आप मुझे ले चलिए। इस प्रकार अहंकार भरा बचन सुनकर के आश्‍चर्य में 
पडके भगवान बोले कि अच्छा आप से नहीं चला जाता है तो मेरे कन्ये पर सवार हो 
छीजिए। भगवान के इस व्यग बचन को न समझकर श्री राधिकाजी भगवान के कन्घे पर 
चढ़ने को ज्यों ही अपने श्रीचरण को उठाई त्योही भगवान वहां से भी अन्तच्यांन हो गए। 
भगवान के अन्तर्ध्यान होने के वाद उन गोपियों को तथा श्री राधाजी को जितना असह्य 
फए हुआ उतना वर्णन नहीं कर सकते । इसी प्रकार श्रीमदभागवत दशमस्कन्ध उचराधे में 
भी लिखा है कि एक वार श्रो रुक्मिणीजी को भी कुछ अइंकार आया । उस अहंकार के 

नाश होने के लिए उनके साथ भगवान को कुछ रुक्षता का व्यवहार करना पड़ा । इन पूर्वोक्त 

्रमंगो से यह विदित होता है कि जहाँ अहंकार रहता है वहाँ भगवान का निवास नहीं होता 

है। गोपियों में श्री राधिकाजी में भी जब कि अहंकार आने पर भगवान को उनसे दूर 

होजाना पडा तो और ग्रपुक्षुओ में अहंकार आने पर यदि भगवान उनसे दूर हो-जावें तो यह 

कोई आश्चर्य की वात नहीं है। भगवान के अन्तर्ष्यान हो जाने के बाद गोपियों ने जब 

अपने कर्चेव्य पर पश्चात्ताप किया तो फिर भगवान भी कृपा करके दर्शन दिये। 


शुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! जिसको सच्चा प्रमरक्ष बनकर रहना हो 
शेपा सम्पादन करना हो उसको चाहिए कि सबसे पहिले अहंकार को 


शी देवराज 
और भगवान की 
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त्याग दे! श्री गोपियां, श्री राधिकाजी तथा श्री रुकिमिणीजो आदि जो भगवान के 
समीपवर्ती पार्षद हें उनलोगों में तो अहंकार आही नहीं सकता हे। केवळ भगवान इन 
लोगों को निमित्त करके बाकी मुमुक्षुओं को चेतावनी दिये हैं कि ऐसे-ऐसे बड़ों में भी 
अहंकार आने पर मैं छोड़ देता हूँ, तो दुण्रो की बात ही क्या है १ श्री देवराज शुरु कहते 
हैं कि हे महात्माओ ! भगवान का प्यारा वही हो सकता हे कि जिसमें अहंकार न हो । अहंकार 
का अनेक प्रकार का स्वरूप है | जिसमें पॉच सात प्रधान है। जो लोग सदगुरु के कृपा पात्र 
नहीं होते हैं, जिनको स्वरूप ज्ञान नहीं रहता हे, आत्मा क्‍या है प्रकृति क्या है, यह विवेक 
जिनमें नहीं रहता है, उन लोगों में अहंकार बहुत आता है। मैं बडा विद्वान हूँ, मैं बड़ा 
रूपवान हँ, मैं बहुत घनवान इं, सबसे मेरी ऊँची जाति हे, मैं बहुत कुटुम्य वाला हूँ, मैं 
बहुत बुद्धिमान हुँ, मैं बहुत बलवान हूँ, मेरी मान प्रतिष्ठा सबसे ज्यादा है, इस प्रकार 
भगवडिमुखी लोग अनेक प्रकार का अहंकार किया करते हें । यह नहीं समते कि सारी 
शक्ति तो भगावान की दी हुई है । भगवान अपनी शक्ति लेले तो बल, रूप, विद्या, यौवन कहाँ 
रह जायगा । और सद्शुरुओं के कृपा पात्र जो ज्ञानी महात्मा लोग हैं वे भूलकर के भी 
अहङ्कार नहीं करते हें । मुसक्ष सस्पुरुपों का तो स्वभाव ही लोक विलक्षण होता है। जेसे 
किसी का कहा है-- 
“गवे नोहहते न निन्दति परान्नो भाषते निष्ठुरं, 
श्रुत्वा केनचिदप्रियं च सहते कोधंच नालम्बते । 
श्रुत्वा, काव्य मलक्षणं परिकृतं संतिष्ठते मूकवद्‌ । 
दोषां शच्छादयते स्वयं न कुरुते द्यंतत्सतां क्षणम्‌ ॥” 
एक सुछ्ुक्षु पुरुष अपने शुरु से पूछ कि गुरुजी महाराज ! सत्पुरुषों का लक्षण क्या है ! 
सो कृपा करके बताइये ! गुरुजी वोले कि सुनाता दुं, ध्यान देकर सुनो । इतना कहकर 
ऊपर में जो श्लोक कहा हूँ उसौको सुनाया । इलोकार्थ यह है कि सत्पुरुष लोग 
कमी भी किसी वात का अहङ्कार नहीं करते हें। न किसी की कभी निन्दा करते हैं। 
अप्रिय वचन भी किसी से नहीं बोलते हैं। उनकी कोई निन्दा कर दे या उन्हें कोई 
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किसी प्रकार का अग्रिय बचन कहदे तो उसको सह जाते हैं। और उस अप्रिय वचन 
पोलने बाले के उपर क्रोध भी नहीं करते हैं। दूसरे से कहा हुआ दोषमुक्त पदों को 
भी अवण करके अनजान के समान गुपचुप सुन लेते हैं, दूसरे के दोषों को छिपाते हें, 
दोषों को जानते इए भी प्रगट नहीं करते हैं। दस लोगों में इसका अपमान न हो जाय 
इस विचार से उन दोषयुक्त पदों के सुधारने की भी उस वक्त चेष्टा नहीं करते हैं। यही 
सरपृरुपो के लक्षण हैं। श्री देवराज शुरु कहते हैं हे महात्माओ ! कहने का सरांश इतना ही 
है कि सुप्रुश्ुओ को किसी बात का अहङ्कार नहीं करना चाहिए । इस चेतन का जाति 
प्रयुक्त, विद्याप्रयुक्त, देश प्रयुक्त, ग्रामग्रयुक्त जो नाम है सो अनर्थ के हेतु हैं। यह बीच ही 
हुआ है और बीच ही में नष्ट हो जाता है। यह चेतन अनादि से परमात्मा का दास हे और 
यही इसका नाशरहित सच्चा नाम है । जेसे बादलो' से चन्द्रमा ढक जाते हैं और बादलो' 
के नाश हो जाने पर यथार्थ प्रकाश हो जाता है। इसी प्रकार इस चेतन में अइङ्कार आनेसे 
असली नाम स्वरूप इसका ढक जाता है। अहझ्कार के चले जाने पर असली स्वरूप का प्रकाश 
होता है। बड़ों का कहना है कि ( स० श्री० भू० ) अहंकारोऽभनिसपर्यवत्‌ ॥ अहंकार रूप 
मालिन्य निवर्तने आत्मनोऽविनञ्य न्नाम दास इति ही ॥ इसका अर्थ यह हुआ कि रुई, कपडा 


न ~» 
बरेरह में अग्नि का स्पशे होने से षह भस्म हो जाता है। उसी प्रकार अहंकार के आने से 
इस आत्मा फा स्वरूप नष्ट-भ्रष्ट हो जाता है । 


शुद्ध स्वरूप जो आत्मा हे इसको अहंकार ने 
ही मलिन कर रखा हे । 


इस अहंकार रूप दोष फे निकल जाने पर इस आत्मा का अनादि 
सिद्ध नाश रहित नाम जो भगवद्दास है, यही रह जाता है। इससे इम मुम्॒क्षुओं को चाहिए 


कि इस अहङ्कार रूप प्रबल शत्रु से सदा बचने की कोशिश करते रहें । जैसे सदाचारी लोग 
दुराचारियों से अलग रहते हैं, जेसे अनन्य भगवङ्कक्त लोग देवतान्तर तथा देवतान्तर में 
निष्ठावालाँ से फर्क रहते हें। जेसे भगवान की कृपा के भरोसे रहने बाले शरणागत लोग 
इतर उपायान्तर वालों के सग से फर्क रहते हैं। इसी प्रकार सदगुरु के कृपा पात्र सात्विक 
सच्चे मुमुधुओं को चाहिये कि अहार से तथा अहड्भारी मनुष्यों से सदा दूर रहें। अहङ्कारी 
जीवों के लक्षण क्या है इस बात को संक्षेप से पहले मैं कह चुका हँ। फिर भी संक्षेप में 
निवेदन कर रदा ई सो आप लोग ध्यान देकर सुनिये । अहङ्कार का स्वरूप तो अनेक प्रकार 
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का है, जिसको वर्णन करने से बर्तमान प्रसंग बहुत बढ़ जायया । इससे थोड़े ही में सममाता 
हुँ । अ्चश्नुओं में तो अहङ्कार रहता ही नहीं है क्योंकि टु उसी को कहते हैं जो संसार 
बन्धन से छूटने की इच्छा रखता हो और अहङ्कार जो है सो संसार बन्धन में डालने वाला 
है। तो इन दोनों बातों से मेल नहीं खाता। जिसमें अहङ्कार हे सो झ॒म्नक्षु नहीं हो 
सकता है और जो सच्चा मुमुक्ष होगा उसके भीतर स्वम में भी अहङ्कार नहीं होगा क्यों कि 
शीता में भगवान का श्रीमुख बचन है कि !-- 


“अहंकार विमूढात्मा कर्त्ताहमिति मन्यते ।” 


इसका सारांश यह हुआ कि जिसमें अहंकार आयेगा उसका आत्मा बिलकुल विमूढ हो 
जायगा याने उसका स्वरूप नष्ट हो जायगा । जैसे भग के नशा में मनुष्य बिचार झल्य हो 
जाता है, उसी तरह अहंकार आने पर मनुष्य विपरीत ज्ञानवाला हो जाता हे। उसका 
ज्ञान ठिकाने नहीं रह जाता । यहाँ तक हो जाता है कि खुद अपने ही को प्रधानकर्ता मानने 
लगता है। भगवान के कर त्व को अपने ऊपर किये हुए भगवान के अनेक उपकारों को 
बिलकुल भूल जाता है। इससे सच्चे मुमुक्ष लोग तो अहंकार रूप शत्रु से बहुत भयभीत होकर 
रहते हैं । जो वद्ध संसारी लोग हैं वे रात दिन अहकार ही में पड़ रहते हैं, न उन लोगों को को 
नित्य अनित्य का ज्ञान रहता हे । इसी कारण उनमें अज्ञान की मात्रा बहुत अधिक रहती है । 
यही लोग मिथ्याभिमान में चूर रहते हें । मैं बहुत विद्वान हूँ, मेरी वरावरी कौन कर सकता 
है मैं जिसको चाहता हूँ उसको परास्त कर देता इं। मेरी सबसे ऊंचो जाति है। बड़े आद- 
मियो में हमारा घहुत मान है। मैं बहुत कुम्ब वाला हं। हमारे सहायक भी बहुत हैं, 
सबसे ऊँचा आसन हमारा रहता है मैं बहुत रूपवान हूँ | द्रव्य भी मेरे पास बहुत है। महल 
मकान अधिकार भी हमको काफी मिला है। हमारा शरीर भो अच्छा हृष्ट पुष्ट है । मैं जो 
चाहता हूँ सो कर लेता इं। मान मर्यादा भोजनादि में मैं सव से पहिले पूछा जाता हॅ । इर 
वक्त दस आदमो हमारे पास रहा करते हैं। मेऊड़ो लोग मुझसे मिलने सदा आया जाया 
करते हैं। मेरे वराबर भाग्वान कौन हो सकता है। आचार विचार भी हममे सबसे ज्यादा 
है । दस लोग सदा हमें आदर की दृष्टि से देखा करते हैं। अनेकों महुष्य हमें प्रणामं 


y 


च 


श्रीमते रामानुजाय नम ३४५ 


किया करते हैं मैं सदा पवित्र रहता ई! हमारे समान महात्मा भी कौन हो सकता हे। 
आसन सिद्धि भी हमें प्राप्त हौ है। सबसे पहिले इरेक बात में मैं दी पूछा जाता हूँ। अघ 
तो संसार को मैं जीत लिया हूँ। माया से मैं दूर हो गया हं । अलुभग में भी हमारे 
घरावर कोई नहीं । महात्माओं में मी हमारे बराबर कोई एकान्ती नजर नही आता हे । 
चाकी लोग तो ससार में पड़े हुए हैं। मैं तो जीवन मुक्त हैं । हमारे समान शास्त्र विपय 
फो भी दूसरा कोई समझने वाला नहीं है। मैं तो सबसे उच्च कुठ चाला हॅ । दुनिया में 
आकर जो कुछ मिलना चाहिए वह सब हमें मिल चुका है। ब्राक्षणों में भी हमारा पहिला 
नम्बर है। विद्या, रूप, घन, मान, मर्यादा आदि में भी मैं सब से श्रेष्ठ हैँ। भ्रीदेवराज 
गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ | जो सत्संगहीन, स्वरूप ज्ञान से रहित, अज्ञान से भरे हुए, 
परम्बार संसार चक्र में आने जाने वाळे अभागे बद्ध संसारी लोग हैं, वे ही त्रिदोष में पड़े हुए 
मनुष्यों के समान इस तरह पूर्वोक्त प्रकार से अहंकार में पडे रहते हैं। ऐसे अहंकारी लोगों 
से सच्चे मुमुक्षु महात्मा कोसों दूर रहते हैं। और उत्तम जाति, विशेष ऐश्वर्य, भरपूर विद्या 
लोकोत्तर रूप, स्व प्रकार से मान मर्यादा, आचार-बिचार अनुष्ठान, आदि से पूर्ण होते हुए 
भी सच्चे सुदु स्वप्न में भी अहकार नहीं करते हैं। न तो इन चीजों के द्वारा उनके आत्मा 
में शान्ति ही प्राप्त होती है, और न इन पूर्वोक्त “अनित्य चीजों को पाकर अपने को कभी 
भाग्यवान ही मानते हैं। सद्शुरुओं के कृपा पात्र चिरकाल तक सत्संग किये हुए सच्चे 
सुश लोग तो यह सोचा करते हैं कि हाय भगवन ! मनुष्य देह पाकर हमें मिला ही क्या 
है। ये जितनी चीजें हमें मिली हैं इनमें एक भी आत्मा की साथी नहीं है। जब मैं अपनी 
मां के शर्म में था उस समय ये कोई भी चीजें हमारे साथ न थीं और अभी यदि प्राण रूप 


पखेरू इस शरीर रूपी पिंजडे से निकलकर चल दे, तो इनमें एक भी कोई आत्मा के साथ नहीं 

चलने वाला है। अभी यदि आत्मा निकल जाय तो यह कु, यह जाति, यह कुट॒म्ब, यह 

माथी, यह विद्या, यह घन, यह मान मर्यादा, ये सदा मिलने जुलने वाले कोई भी इस आत्मा 

के माय चरने वाले नहीं हैं। मनुष्य देइ पाने का प्रधान फल तो भगवान की ग्राप्ति हे) 

उसमें भी इन नेत्रों के सामने मगवान का साक्षात्‌ दर्शन हो, नित्य भगवान से मिलना होवे 

सालात भगवान की सेवा बने, इस आत्मा का सर्वस्व घन जो भगवान का चरणारविन्द है, 
धडे 
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वह साक्षात्‌ इृष्टिगोचर हो, तभी तो इस मनुष्य का मनुष्य जन्म लेना पूर्ण रुप से सफल 
है । जसे बड़ों का बचन हे कि -- 


“धनं मदीयं तव पाद्‌ पंकजं कदानु साक्षात्करवाणि चक्षुषा” । 


“इसका अर्थ यह हुआ कि हे भगवान्‌ ! वासुदेव हमारा असल धन जो आपका 
चरण कमल है वह इन नेत्रों के सामने मन के मुताबिक अपनी इच्छानुसार साक्षात्‌ मैं देखेँ था 
करू” । बड़ों के इस दिव्य मनोरथ के क्ुुताबिक जो भगवान के श्री चरणारविन्द का साक्षात्‌ 
दर्शन है सो तो हमें अभी स्वम में भी नहीं हुआ है। फिर दुनियाँ में मनुष्य देह पाने का 
लाम ही क्या हुआ। यह शरीर, यह जाति, यह धन, यह विद्या, यह ऐव्वर्य, यह मान 
मर्यादा सभी तो अनित्य ही है। जन्म के बाद ही मिला है, मरण के दिन हीं छूट जाने 
वाले हैं। जो परवश विना इच्छा के भी काल के दारा जबरदस्ती छूट जाने वाला है, उसके 
लिए कया व्यर्थं अहङ्कार करें। अभी हमारे पास अहङ्कार करने की सामग्री ही क्या है | 
शुद्ध हृदय वाले तो हमें महात्मा ही कहते हैं। भजनानन्दी हीं वताते हैं। हमें भारी 
विद्वान ही सममते हैं। पवित्र अनुठ्ठानी वे राम्यवान्‌ , इन्द्रियजित भगवान का प्रेमी एकान्ती 
मानते हैं। परन्तु ये वातं इम में सचमुच होती तो मनुष्य देह का प्रधान फल जो परमात्मा 
का साक्षात्कार है सो क्यों नहों होता । हे इरे! अन्य जीवो' की अपेक्षा हमारे में तो इमे 
विशेषता कुछ नजर आती नहीं है। क्‍यों कि सबो' के समान दस मास की गर्भ यातना 
भोगनी ही पड़ी है। जो सभी जीवों को होती है। आगे अभी परवश महा भयंकर मृत्यु 
की वला भोगने के लिये पड़ी ही हुई है। जो सभी जीवों के पीछे रहती है। भूख, 
प्यास, शोक, मोह, दम्म, ईर्ष्या, दूसरों की निन्दा, दूसरों से बेर इत्यादि महाशत्रुगण रात दिन 
पीछे पड़े ही इए हैं। एकबार भी उस साँवली मनोहर मूर्ति का दर्शन सोभाग्य अभी तक 

इन अभागे नेत्रां को नहीं प्राप्त हुआ । 

श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे मदात्माओ ! भलीमाँति सत्सग किये हुए सद्शुरुओं के 
कृपा पात्र जो सच्चे व्क लोग हैं वे. लोग मान मर्यादा, विद्या, श्रत्रिष्टा आदि को बुदे के 
भृङ्गार के - समान मानते दैं। भगवान के साक्षात्‌ दशन मिलन को ही अपना सच्चा स्वरूप 
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मानते हैं। हे मदातुमायो ! है भी यथार्थ ही। जो अच्छे अच्छ सममदार मुयुक्षु महात्मा 
हुए हैं उन सबों की ऐसी ही धारणा रद्दी है और सब शाख्रों का एक मुख से कहना भी यही 
है कि साक्षात्‌ भगवान की प्राप्ति ही इस मनुष्य जन्म का प्रधान फल है। उस जन्म को, 
उस विद्या को, उस कुळ जाति को, उस चतुरता को, उस ब्रत अनुष्ठान को, उस संयम नियम 
को, उस पवित्रता को कोटि बार धिकार है कि जिसको पाकर प्यारे परमात्मा से साक्षात्‌ 
मिलन जुलन नहीं हुआ। सारांश कहने का यह हुआ कि जिसका ससार चक्र के जन्म 
मरणादिक भयकर दुःखों से जी घबड़ाया हुआ हो और इससे छुटकारा पाकर सदा के लिए 
दिव्य धाम में जाकर भगवत्सेवा का आनन्द लेना हो तो उन लोगों को चाहिए कि अहकार 
रूप महाशत्रु से सदा दूर रहें। एक बात और भी सच्चे मुमुक्षुओं को सदा ध्यान में रखने 
की सख्त जरूरत-हे । वह यह है कि जिस प्रकार अहकार जीवों को संसार चक्र में बारम्बार 
डालने वाला है उसी प्रकार एक दूसरा शत्रु ममार भी है। इससे भी सच्चे मुम्क्षुओं को 
बहुत वचकर रहना चाहिए। जेसे अहंकार से बचने की बडी जरूरत हे उसी प्रकार इस 
ममकार रूपी महाशत्रु से भी । ममकार का कया मतलब हे याने ममकार किसको कहते हैं 
इसका खुलासा अर्थ आपलोगां से आगे निवेदन करता हूँ सो ध्यान देकर श्रवण करिये। यह 
ससार और इसमें रहने वाली समी बस्तुएँ परमात्मा को हैं। इन सबों का मालिक भगवान है । 
हम जीवों के प्रारव्धानुसार सयोग वियोग वही किया करते हें । हम जितने जीव हैं काल 
कर्म गुण स्वभाव आदि के परवश हैं। स्वतंत्र एक परमात्मा ही हैं। वास्तव में इमलोगों 
का यहाँ कोई भी नहीं हे । उन्हीं के देने से शरीर मिला है। उन्हीं के देने से माता पिता 
मिले हैं। उन्हीं ने एथ्वी बनाकर हमलोगों के लिए महल मकान इत्यादि दिया । बही 
परमात्मा इम चेतनों के प्रारन्धाचुमार स्त्री, पुत्र, मित्र, भाई बन्धु, कुड्म्ध आदि का संयोग 
लगाते हैं। वही भगवान सब चेतनां के प्रारब्धानुसार सबको न्यारे-न्यारे आयुष्य दे रखे हैं । 
सच्चे विचार से सोचा जाय तो इन समी चीजों के ऊपर हम किसी जीवों की स्वाधीनता 
नहीं हे । प्रधानता से यथार्थ में न किसी मेंपुत्र पेदा करने का स्वातन्तरय है न अपनी इच्छा- 
SR में उम्र डालने की शक्ति है, न अपनी मन मुताबिक अपनी खी को जिंदा रखने की 
स्वाधीनता है। साराश कहने का यह हुआ कि यह शरीर अथवा इस शरीर के जितने 
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बह साक्षात्‌ दृष्टिगोचर हो, तभी तो इस मनुष्य का मनुष्य जन्म लेना पूण रूप से सफ 
है। जेसे बड़ों का बचन है कि !-- 


“धनं सदीयं तव पाद पंकजं कदानु साक्षात्करवाणि चक्षुषा” । 


“इसका अर्थ यह हुआ कि हे भगवान्‌ ! वासुदेव हमारा असल धन जो आपका 
चरण कमल है वह इन नेत्रों के सामने मन के मुताविक अपनी इच्छानुसार साक्षात्‌ मैं देखूँ बा 
करूं” । बड़ों के इस दिव्य मनोरथ के मुताबिक जो भगवान के श्री चरणारविन्द का साक्षात्‌ 
दर्शन है सो तो हमें अभी स्वम में भी नहीं हुआ है। फिर दुनिया में मलुष्य देह पाने का 
लाभ ही कया हुआ। यह शरीर, यह जाति, यह थन, यह विद्या, यह ऐश््रय, यह मान 
मर्यादा सभी तो अनित्य ही है। जन्म के बाद ही मिला है, मरण के दिन हीं छूट जाने 
वाले हें। जो परवश बिना इच्छा के भी काल के द्वारा जमर्दस्ती छूट जाने वाला है, उसके 
लिए क्या व्यर्थ अहङ्कार करें। अभी हमारे पास अहङ्कार करने की सामग्री ही क्या है। 
शुद्ध हृदय वाले तो हमें महात्मा हीं कहते हैं। भजनानन्दी हीं बताये हैं। हमें मारी 
विद्वान ही समझते हें । पवित्र अचुष्ठानी वे राम्यवान्‌ , इन्द्रियजित भगवान का ग्रेमी एकान्ती 
मानते हैं। परन्तु ये वार्ते हम में सचमुच होती तो मनुष्य देह का प्रधान फल जो परमात्मा 
का साक्षात्कार है सो क्‍यों नहीं होता । हे इरे! अन्य जीवो' की अपेक्षा हमारे में तो हमें 
विशेषता कुछ नजर आती नहीं है। कयो कि सबो' के समान दस मास की गर्भ यातना 
भोगनी ही पड़ी है। जो सभी जीवों को होती है। आगे अभी परवश महा भयंकर मृत्यु 
की बला भोगने फे लिये पड़ी ही इई है। जो सभी जीवों के पीछे रहती है। भूख, 
प्यास, शोक, मोह, दम्म, ईर्ष्या, दूसरों की निन्दा, दूसरों से बेर इत्यादि महाद्यत्रुगण रात दिन 
पीछे पड़े ही इए हैं। एकबार भी उस साँवली मनोहर मूर्ति का दर्शन सौभाग्य अभी तक 
इन अभगे नेत्रो को नहीं ग्राप्त हुआ । 

श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे मदात्माओ ! मलीमाँति सत्सग किये इए सदग्ुरुओं के 

कृपा पात्र जो सच्चे इप्लकू रोग हैं वे लोग मान मर्यादा, विद्या, श्रतिष्ठा आदि को सुर्दे के 
श्रूज्ञार के समान मानते हैं। भगवान के साक्षात्‌ दशन मिलन को हीं अपना सका स्वरूप 
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मानते हैं। हे महानुभावो | है भी यथार्थ ही। जो अच्छे अच्छ समझदार छु महात्मा 
हुए हैं उन सबों की ऐसी ही घारणा रही है और सब शास्त्रों का एक हस से कहना भी यही 
है कि साक्षात भगवान की प्रासिं ही इस मनुष्य जन्म का प्रधान फल हे । उस जन्म को, 
उस विद्या को, उस कुल जाति को, उस चतुरता को, उस घरत अनुष्ठान को, उस संयम नियम 
को, उस पवित्रता को कोटि वार धिकार हे फि जिसको पाकर प्यारे परमात्मा से साक्षात्‌ 
मिलन जुलन नहीं हुआ। साराश कहने का यह हुआ कि जिप्तका ससार चक्र के जन्म 
मरणादिक मयकर दुःखों से जी घबडाया हुआ हो और इससे छुटकारा पाकर सदा के लिए 
दिष्य धाम में जाकर भगवस्सेवा का आनन्द लेना हो तो उन लोगों को चाहिए फि अहकार 
रूप महाशत्रु से सदा दूर रहें। एक बात ओर भी सच्चे मुमुक्षुओं को सदा ध्यान मे रसने 
की सख्त जरूरत-हे। बह यह है कि जिस प्रकार अहंकार जीवों को ससार चक्र में वारम्वार 
डालने वाला है उसी प्रकार एक दूसरा शत्रु मपकार भी है। इससे भी सच्चे ुुक्षुओं को 
बहुत बचकर रहना चादिए। जसे अहकार से वचने की बडी जरूरत है उसी प्रकार इस 
ममकार रूपी सहाश्चत्रु से भी । ममकार का क्या मतलब है याने ममकार किसको कहते है 
इसका खुलासा अर्थ आपलोगों से आगे निवेदन करता हूँ सो ध्यान देकर श्रवण करिये । यह 
ससार और इसमें रहने वाली सभी बस्तुएँ परमात्मा को हैं । इन सर्बो का मालिक भगवान हे । 
हम जीवों के प्रारब्धानुसार सयोग वियोग वही किया करते हैं। हम जितने जीव हे कारू 
कर गुण स्वभाव आदि के परवश हैं। स्वतंत्र एक परमात्मा ही हैं। वास्तव भे हसलोगों 
का यहाँ कोई भी नहीं हे । उन्हीं के देने से शरीर मिला है। उन्हीं के देने से साता पिता 
मिले हैं। उन्हीं ले पृथ्वी बनाकर हमलोगों के लिए महर मकान इत्यादि दिया। बही 
परमात्मा इम चेतनों के म्रारधानुसार स्त्री, पुत्र, मित्र, भाई बन्धु, कडुम्ब आदि का संयोग 
लगाते हैं। वही भगवान सब चेतनों के मारण्धानुसार सबको न्यारे-न्यारे आयुष्य दे रखे हैं । 


सच्चे विचार से सोचा जाय तो इन सभी चीजों फे ऊपर हम किसी जीवों की स्वाधीनता 
नहीं है। प्रधानता से यथार्थ में न किसी मेंपुत्र पेदा करने का स्वातरूय है न अपनी इच्छा- 
दुसर उस में उम्र डालने की शक्ति है, न अपनी मन मुताबिक अपनी स्री को जिंदा रखने की 
स्वाधीनता है; 


सारांश कहने का यद हुआ कि यह शरीर अथवा इस शरीर के जितने 
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वह साक्षात इश्टिगोचर हो, तभी तो इस मनुष्य का मनुष्य जन्म लेना पूर्ण रूप से सफल 
है । जंसे बड़ों का पचन हे कि !-- 


“धनं मदीयं तव पाद पंकजं कदानु साक्षात्करवाणि चक्षुषा” । 


“इसका अर्थ यह हुआ कि हे भगवान्‌ ! वासुदेव हमारा असल धन जो आपका 
चरण कमल है बह इन नेत्रों के सामने मन के मुताबिक अपनी इच्छानुसार साक्षात्‌ मैं देखूँ बा 
करूं” । बड़ों के इस दिव्य मनोरथ के मुताविक जो भगवान के श्री चरणारविन्द का साक्षात्‌ 
दर्शन है सो तो हमें अभी स्वभ में भी नहीं हुआ है। फिर दुनियाँ में मलुष्य देह पाने का 
लाभ ही क्या हुआ। यह शरीर, यह जाति, यह धन, थह विद्या, यह ऐश्‍वर्य, यह मान 
मर्यादा सभी तो अनित्य ही है। जन्म के बाद ही मिला है, मरण के दिन हीं छूट जाने 
वाले हैं। जो परवश विना इच्छा के भी काल के द्वारा जबरदस्ती छूट जाने वाला है, उसके 
लिए कया व्यर्थ अहङ्कार करें। अभी हमारे पास अहङ्कार करने की सामग्री ही क्या है! 
शुद्ध हृदय वारे तो हमें महात्मा हीं कहते हैं। भजनानन्दी हीं बताये हैं। हमें भारी 
विद्वान ही सममते हैं। पवित्र अलुठठांनी वे राग्यवान्‌ , इन्द्रियजित भगवान का ग्रेमी एकान्ती 
मानते हैं। परन्तु ये वाते हम में सचमुच होती तो मनुष्य देइ का प्रधान फल जो परमात्मा 
का साक्षात्कार है सो क्यों नहीं होता । हे दरे! अन्य जीवो' की अपेक्षा हमारे में तो हमे 
विशेषता कुछ नजर आती नहीं है। क्यो कि सवो' के समान दस मास की गर्भे यातना 
भोगनी ही पड़ी है। जो सभी जीवों को होती है। आगे अभी परवश महा भयंकर शत्य 
की बला भोगने के लिये पड़ी ही इई है। जो सभी जीवों के पीछे रहती है। भूख, 
प्यास, शोक, मोह, दम्भ, ईर्ष्या, दूसरों की निन्दा, दूसरों से वेर इत्यादि महाशत्रुगण रात दिन 
दीछे पड़े ही इए हैं। एकवार भी उस साँवली मनोहर मूर्ति का दर्शन सौभाग्य अभी तक 
इन अभागे नेत्रं को नहीं प्राप्त हुआ । 

श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! भरीमाँति सत्सग किये हुए सद्गुरुओं के 

कृपा पात्र जो सच्चे रुचक छोग हैं वे लोग मान मर्यादा, विद्या, प्रतिष्ठा आदि को मुर्दे के 
भूज्ञार के समान मानते द । . भगवान के साक्षात्‌ दशन मिलन को ही अपना सच्चा स्वरूप 
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मानते हैं। हे महालुभावो ! है भी यथार्थ ही। जो अच्छे अच्छ समझदार पुप्तवू महात्मा 
हुए हैं उन सबों की ऐसी ही धारणा रही है और सव शाखा का एक मुस से कहना भी यही 
है कि साक्षात्‌ भगवान की प्राप्ति ही इस मनुष्य जन्म का प्रधान फल हे । उस जन्म को, 
उस विद्या को, उस कुळ जाति को, उस चतुरता को, उस बत अनुष्ठान को, उम सयम नियम 
को, उस पवित्रता को कोटि बार धिक्कार है कि जिसको पाकर प्यारे परमात्मा से साक्षात्‌ 
मिलन जुलन नहीं हुआ। सारांश कहने का यह हुआ कि जिसका ससार चक्र फे जन्म 
मरणादिक भयंकर दुःखों से जी घबड़ाया हुआ हो और इससे छुटकारा पाकर सदा के लिए 
दिव्य धाम में जाकर भगवत्सेया का आनन्द लेना हो तो उन लोगों को चाहिए कि अहकार 
रूप मदाशत्रु से सदा दूर रहें। एक वात ओर भी सच्चे मुमुक्षुओं को सदा ध्यान मे रसने 
की सख्त जरूरत-है । बह यह हे कि जिस प्रकार अहंकार जीयो को संसार चक्र में घारम्यार 
डालने वाला है उसी प्रकार एक दूसरा शत्रु ममार भी है। इससे भी सच्चे घुुसुओं को 
बहुत वचकर रना चाहिए। जेसे अहंकार से बचने की घडी जरूरत है उसी प्रकार इस 
ममकार रूपी महाशत्रु से भी । ममकार का क्या मतलब है याने ममकार किसको कहते हैं 
इसका खुलासा अर्थ आपलोगों से आगे निवेदन करता हूँ सो ध्यान देकर श्रवण करिये । यह 
ससार और इसमें रहने वाली सभी बस्तुएँ परमात्मा को ई । इन सयो का मालिक भगवान हे । 
इम जीवों के प्रारब्धानुसार सयोग वियोग बही किया करते हें। इम जितने जीव है काल 
कमे गुण स्वधाव आदि के परवश हैं। स्वतंत्र एक परमात्मा ही हैं। वास्तव में हमलोगों 
का यहाँ कोई भी नही है। उन्हीं के देने से शरीर मिला है। उन्हीं के देने से माता पिता 
मिले हैं। उन्हीं ने प्रध्वी बनाकर हमछोगों के लिए महल मकान इत्यादि दिया। बही 


परमात्मा हम चेतनों के प्रारब्धानुसार स्त्री, पुत्र, मित्र, भाई बन्छु, कुम्ब आदि का सयोग 
लगाते हैं। बदी भगवान सब चेतनों के भारन्धानुसार सबको स्यारे-न्यारे आयुष्य दे रखे हे | 
सच्चे विचार से सोचा जाय तो इन सभी चीजों के 


ऊपर हम किसी जीवों की स्वाधीनता 
नहीं है । प्रधानता से यथार्थ में न किसी मेपुतर पैदा करने का स्थातरूय है न अपनी इच्छा- 
दुसार उस में उम्र डालने की शक्ति है, न अपनी भन घुताबिक अपनी स्री को जिंदा रखने की 
स्वाधीनता हे | साराश कहने का यह हुआ कि यह शरीर अथवा इस शरीर के जितने 
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सम्बन्धी हैं ये सब परमात्मा के हाथ में हैं और उन्हीं के हैं और इन सबों का संयोग और 
बियोग इन चेतनो मारव्धानुसार समय-समय पर वही कराया करते हैं। हम लोग य 
चाहें कि सौ वर्ष जीये, हमारा लड़का सौ तरपं जीता रहे, हमारी स्त्री सदा हमारे साथ रे 
हम सदा धनवान होकर रहें, यह सभी मनोरथ इम लोगों का फिजल है । जब कि हम लोगो 
की इच्छा से यह सृष्टि ही नहीं हुई है फिर इच्छानुसार सबों का संयोग केसे रह सकता है। 
इम लोग यदि चाहें कि अप्ठक मनुष्य जल्दी मर जाय, यह भी बिचार से बाहर की बात है | 
संयोग वियोग के प्रसंग में हम जितने जीव हैं बिलकुल पराधीन हैं । किससे किस को कितने 
दिन का संयोग, किस दिन किस से किस का वियोग होगा ; ये सब बातें सिवाय परमात्मा 
के और कोई भी न तो जानता है और न जान सकेगा । जिन चेतनो के ऊपर, जिस प्रकार 
सुख दुःख भोगने का, संयोग वियोग होने का उनके प्रारूधानुसार परमात्मा ने संकल्प फर 
लिया है वही होगा । उसके अलावा, तिल भर भी इधर उधर नहीं हो सकता है। इससे 
सभी चीजें परमात्मा की हैं हम लोगों की नहीं। सों का संयोग वियोग परमात्मा ही के 
हाथ में है इम लोगों के आधीन नहीं । हम तथा हमारे सम्बन्धी कहाने वाले वास्तव में 
सब श्री रामजी के ही हैं। जितने दिन वह चाहेंगे उतने दिन तक संयोग रक्खंगे। जब 
चाहेंगे वियोग रखेंगे। इससे हम सच्चे प्रमुक्ष्ओं को यह सदा विचार कर रहना चाहिये 
कि इन सों में ममकार की वृद्धि न होने पावे अर्थात्‌ बहुत सत्संग किये हुए जो मुमुक्षु 
महात्मा लोग हैं वे संसार में इस तरह रहते हैं। यह धन, यह कुटुम्व, यह स्त्री, यह पुत्र, 
यह शरीर, यह मठ, यह महल मकान मन्दिर यह सब मेरा नहीं है परमात्मा का है। हमारे 
आरब्धाचुसार परमात्मा की तरफ से सारा सामान का जुटान भया है। जव वह चाहेंगे तब 
इनका वियोग हो जावेगा। इन सबों में से हृदय से अपनापन त्याग कर रहा करो । नेसे 
किसी के पास कोई अपनो अमानत वस्तु रख कर जाते वक्त यहद कह जाता है कि “यह हमारी 
वीज आप रक्खे रहिये, इससे अपना काम भी लेते रहिए परन्तु जिस वक्त मैं चाहूँगा उसी 
वक्त अपनी चीज ले लँगा। इसमें आप अपनेपन का ब्यामोइ न रखियेगा” । इतना कह कर 
मानत धरके चला जाता है और किसी वक्त आकर अपनी अमानत बस्छु ले लेना चाहता है 
तो सममदार इमानदार लोग न देने में इतराज करते हैं, न उसके लेकर चले जाने पर किसी 
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प्रकार की उदासी मुख पर छाते हैं, न चीज़ अपने यहां से चले जाने पर उसके हए किसी 
प्रकार का शोक सोद ही करते हैं। इसी तरह यह खी, पुत्र, पौर, मित्र, एवय, कुटुग्व, 
आदि बस्तु परमात्मा ने तुम्हारे पास अपनी अमानत छोड़ रखी हे । जिस जिसकी उन्हे 
जरूरत होगी उसको क्रमशः लेते जायंगे याने वियोग कराते जायेंगे । इसमें तुम्हारा कुछ वश 
न चलेगा । इसलिए परमात्मा की अमानत जो यह पूर्वोक्त चीजें हैं उन पर से पहले ही 
से ममता को त्याग फर याने अपनत्व को छोड कर रहा करो । ऐसा यदि न करोगे और 
दूसरों की अमानत चीज पर अपनी अज्ञानता वश अपनत्व करके रहोगे मेरी स्री, मैं खी वाला 
हैं, अच्छा काम सम्मालने बाला भेरा सुपात्र लडका है, अव इसके भरोसे में निश्चिन्त होकर 
रंगा । हमारे कुदम्बी अच्छे हैं, इनके द्वारा हमको खूब सहायता मिलेगी । बहुत मेरे पास 
सम्पत्ति है, केसा भो खर्च करूँगा तो भी सेकडों वर्प निकल जायेंगे। इस प्रकार अपनी 
अन्नानता वश पराई चीजों के ऊपर आशा बाँध कर रहोगे तो परवश वियोग हो जाने पर 
भयकर शोक मोद का सामना करना पड़ेगा । गई हुई चीज तो हाथ न आयगी परन्तु पराधीन 
चीजों के उपर अमता करने का यह बुरा फल होगा कि देव दुलेभ इस मघुष्य देह को शोफ, 
सोह में पडकर ज्यथ नष्ट हो जाना पडेगा । पराधीन गई हुई चीज तो मिल न सकेगी और 
चोक मोह में पड कर शरीर चिन्ता उद्वेग होने के कारण अत्यन्त कमजोर हो जायगा जिससे 
अणवङ्कजन होना धक्क होगा। शोक मोह के कारण जब कलेजा कुचल जावेगा तो 
भगवान का भजन सेवा पूजा ध्यान वगेरह से मी रुचि हट जायेगी, इससे परलोक भी बिगड़ 
जायगा और जो चला गया सो तो मिलेगा नहीं । बस दूसरे की असानत चीज पर ममकार 


करने का ऐसा भयकर फल तुम्हें भोगना पडेगा, इसलिये तुम्हें बारम्बार समभाता हैँ कि यह 
री एत्रादिक तुम्हारे कोई नहीं हैं ; यह सब परमात्मा की अमानत है । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! सच्चे क्षु लोग इस प्रकार अपने मन को 
सहुरुओं के द्वारा प्राप्त ज्ञान से सममा कर ममकार रूप महाशत्रु से खून सभल कर रहते हैं । 
ऐसे सम्मले हुए महात्माओं का अहकार ममकार कुछ भी नहीं विगाड सकते हैं। बड़ों का 
कहना भी है कि :-_ 
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“मोह सकल ब्याधिन कर मूला । तेहिते पुनि उपजे बहु शूला ॥” 


याने मोह जो है यही सय दुःखों का कारण हे इससे अनेक प्रकार के शूल उत्पन्न होतें 

हैं। जिन बड़भागी चेतनों को अनित्य चीजों में व्यामोह नहीं रहता है उन्हीं लोगों को 
परमार्थ चिन्तन का कुछ अवसर मिलता है। यह मोह मौके के ऊपर मर्म पर बहुत आघात 
पहुँचाता है। यहा इस प्रसम में देह और देह सम्बन्धियों पर ये लोग मेरे हैं ऐसा जो मान 
कर रहना है उसी को मोह शब्द से कह रहे हैं। इसी का नाम उल्टा ज्ञान हे। इस प्रकार 
से मान कर जो सत्सग हीन रहते हैं उनका स्तार्थ, परमार्थ दोनों न४-श्रष्ट हो जाता है क्योंकि 
मोह रूप यह एक बिष का वृक्ष दै, इसका फल महाशोक है जिसके ससर्ग से इस चेतन का 
मनुष्य जन्म व्यर्थ चला जाता है। मेरा देखा हुआ है कि अच्छे ऐश्वयंवान एक सजन थे | 
उन्हें कभी सत्संग का मौका नहीं लगा। उनका अपने लड़कों पर हद्द से ज्यादा मोद और 
अपनापन रहता था । वह यह कमी नहीं समझते थे कि मनुष्य देह पाने का फल परमात्मा ' 
की प्रापि है । मन सुताबिक खी, पुत्र, घन ग्राप्त हो जाना इसको सोभाग्य समझते थे। बेटों 
में इतना व्यामोह था कि दो रोज के लिये भी किसी गांव को जाते थे और लड़कों को नहीं 
देखते थे तो उनके आतमा में बड़ी अशान्ति पेदा होती थो। कभी सत्सग किये ही न थे 
जिससे समझ आये कि परमात्मा के अधीन इन परवश चीजों पर हद्द से ज्यादा अपनत्व करके 
नहीं रहना चाहिये । इन अनित्य चीजों के ऊपर जिसको जितना व्यामोह रहता है उतना 
ही उनको भयंकर दुःख का सामना करना पड़ता है! अचानक एक रोज बड़े बेटे की मौत 

हो गई । यह ब्रज़पात के समान भयंकर शब्द उनके कान में पड़ा। उसकी क्रिया तक 

उनसे नही सुघर पाई । शोक रूपी शत्रु ने इतने जोर से आक्रमण किया कि सुहदों के अनेक 

समझाने पर भी किसी प्रकार वह अपने को न सम्माठ सके । वच्चे के वियोग की चिन्ता 

के कारण शरीर में केवल हड्डी मात्र शेप रह गई । किसी अनुभवी का कहा हुआ एक पद 

बहुत यथार्थे हे :--चिता हम जिसको कहते हैं वो सदो को जलाती है, बड़ी हे, इस लिए 

चिन्ता जो जीतों को जलाती दै ।” 

उसका परिणाम यहद हुआ कि दो महीने के अन्दर ही देव दुलभ महुष्य देह से उनके 
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आत्मा की बिदाई हो गई। गया हुआ पुत्र तो मिळा नहीं और परमार्थ पथ से भी प्रष्ट 
हुए । श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे महात्माओ | पूर्वोक्त सञ्जन की इतनी दुर्दछा का 
भूल कारण विचार करने से यही दिख रहा है कि उन्होंने परमात्मा की जो अमानत चीज थी 
और अपना इक जिसके उपर तिल मात्र भी नहीं था उसपर अपनी मूता वश इह से ज्यादा 
अपनापन मान रक्खा था। उसके च्यामोह में पागल होकर रहते थे इसीस उनको स्वार्थ 
और परमार्थ दोनों से भ्रष्ट हो जाना पडा | है भी यथार्थ ही, जो दूसरे की अमानत चीज 
पर अज्ञानता वश अपना हक कायम रखेगा उसकी चाहे जितनी दुर्दशा हो सकती हे । इसमें 
प्रमात्मा कया करं | इस चेतन का सच्चा सहायक और सच्चा बन्धु एक परमात्मा ही है और 
वह अनादि से हैं और अनन्तफार तक रहेंगे। बाकी जितने हैं ये हमारे साथ न आदि में 
थे न अन्त में रहेंगे । अतः इन लोगों से जितना बने अन्तःकरण से व्यामोह छोड फर रहो । 
जितना चने बेरएय करके रहो । क्यों कि ये कोई भी आत्मा के सच्चे बन्धु नहीं हें। बीच 
दी में मिले और बीच ही में छूट जाने बाले हैं। इनके साथ रहते हुए भी इनमें हार्टिळ स्नेह 
मत करो । इनको तुम जो हृदय से सहायक मान रखे हो यह तुम्हारी भूल है। जो गर्भ में 
सहायक हुआ सदा के लिये सच्चा सहायक बही है। यह सब जुटान तुम लोगों के प्रारूध के 
हसा परमात्मा की तरफ से किया गया है। तुम्हारी इच्छा बिना भी परवश ये सब छूट जाने 
मारे हैं। यदि इस प्रकार से भी शास्त्रों के बार-बार समझाने पर अपनी मूखेतावश इन 
अनित्य चीजों पर पछुओं के समान अत्यन्त स्ने करके रहोगे तो तुम्हारी भूर्खता का फल 
तुम्हें दी भोगना पड़ेगा । जिन लोगों ने सत्सग का अपमान किया और इन अनित्य चीजों 
पर ज्यादा प्रम किया उनको दुःख और भयकर शोक भोगने के सिवाय और कुछ हाथ नहीं 


लगा | इस परकार बारम्बार शास्त्रों के द्वारा बडे-बड अनुभवी महात्मा लोग दम जीयों पर 
नकल चवाबनी दे चुके हैं। इतने पर भी जो हहद से ज्यादा व्यामो करेगे उन्हें भोगना 
गा । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि है महात्माओ ! इसी प्रकार एक ग्राम में देखा था कि एक 
तू का शिष्य वडा सुपात्र हुआ, उसके उपर भी वह दह से ज्यादा अपनापन मान बेटे 
एक दिन फुलवारी में उस शिष्य को एक बहुत जहरीला सर्प काट लिया और अनेक 
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उपाय करने पर भी नहीं वचा । उसके गुरु की यह दशा हुई कि पाठ-पूजन, जप-तप सव ह्र 
गया और परिणाम यह हुआ कि कुछ दिनों वाद उनका भो शरीरान्त हो गया। उस दिष्य 
का वियोग उन से नहीं सहा गया । इस प्रकार अनेक असंग हे । इससे हम सच्चे मुमक्षुओं 
को इस परमात्मा के अमानत चीजों पर से ममार यानी अपनापन हटाकर ही रहना चाहिए । 
न इन अनित्य चीजों के मिलने से अपने को कृत्य-कृत्य मानना चाहिए न इनके वियोग होने 
पर पूर्वोक्त दो सञ्जनों के समान शोक ग्रस्त ही होना चाहिए। इस प्रकार यदि अहंकार 
ममकार रूप दोनों शत्रुओं से सदा हमलोग संभलकर रहेंगे तो हमें देव दुर्लभ मनुष्य देह पाने 
का क्या फल है उसके विचार करने का अवसर मिलेगा । मुमुक्षओं को एक बात और 
भी ध्यान रखने की बड़ी जरूरत है। बह यह है कि जो लोग मुक्ति स्थान को अवश्य जानें 
की इच्छा करने वाले बडभागी चेतन हें उन्हें परमात्मा में, परमात्मा को बताने वाले शास्त्रों 
में, परमात्मा के दिव्यस्थान परमधाम में, इन सबों में इद़ता कराने वाले गुरुतया में, अपने 
इष्ट देव के मन्त्रों में सद्शुरुओं के बचनों में पूर्ण विश्वास करके रहना चाहिए। इन सबों 
में कभी तर्क-वितर्क नहीं करना चाहिए न कभी संशय करना चाहिए। शास्त्रों में, 
परमात्मा में, सद्गुरुओं में, उनके वचनों में, जितका विश्वास जितना अधिक होता है, उतनीं 
ही जल्दी उसको उतनी सिद्धि ग्राप्त होती है। जेसा कि कहा है कि !-- 


“यस्य यावाँश्च विश्वासः तस्य सिद्धिस्तु तावती” । 


इन पूर्वोक्त चीजों पर अचल, मजबूत विश्वास से ही सफलता प्राप्त होती है और शास्त्रों 
में, भगवान में, सदूगुरुओं के उपदेश में, जव तक जिसको संशय वना रहता है तव तक उसको 
सिद्धि प्राप्त नहीं होती । कहा भी है कि :-- 


“कवनेउ सिद्धि कि बिन विश्वासा”। 
इससे सच्चे मुमुक्षुओं को संशय रूपी शत्रु से सदा बचकर रहना चाहिए। झास्त्रॉ में 
लिखा भी है और वड़ों का कहना भी है कि /-- 
“संशयात्मा विनश्यति” 


= 
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गीता में भगवान खुद श्रीमुख से आज्ञा कर रहे हैं हे अजुन ! यदि परमाथ पथ पर चलने 
वाले झरब्रुधुओं को शास्त्रों में, गुरु बचना में सशय रहेगा तो उमके आत्मा का कल्याण नहीं 
होगा क्‍यों कि संशय वाले आत्मा का तो विनाश ही होता है। इससे तुम्हें भी यदि अपने 
आत्मा का अवशय कल्याण करना हो तो सशय रूप शत्रु को अपने पास से सदा के लिये दूर 
इटा दो । जेसे बिना यज्ञोपवीत वाले का किया हुआ वेदिक कमे सव निष्फल हो जाता 
है उसी प्रकार बिना विश्वास के श्रवण, मनन कुछ काम नहीं देते । 
के अन्त में श्री लोक गुरु रामो का स्पष्ट कइना है कि : 


“अस्मिन्नर्थे बिश्वास रहितामन्वयोऽजीणे भोजनमिव” । 


इसका मतरूत्र यह हुआ कि संशय रहित जो पुरुध लोग हें, जिनको शास्त्र बचनों में 
अत्यन्त अचल बिश्वास है वे ही लोग इम चरम इलोक के विपय के परम अधिकारी ईं । जिन 
लोगों को विश्वास नहीं है उन लोगों के लिए इस चरम इलोक के उपर परिस्थिति करने का 
विचार वैसा है जैमा अजीर्ण दक्षा में पूर्ण भोजन करना । जेसे अजीर्ण हालत मे भोजन करने 
वाला मनुष्य सिवाय दुःख के आराम नहीं पाता, उसी प्रकार सशय श्रम चाले जो चेतन हैं वे 
यदि चरम इलोक फे ऊपर परिस्थिति करना चाहेंगे तो सिवाय हानि के उनको लाभ कुछ भी 
प्राप्त दोगा। सारांश कहने का यह हुआ कि सच्च मुप्तक्षुओं को सशय रूप प्रबळ शत्रु से 
सदा दूर रहना चाहिये । चाहे कितना भी विद्वान हो, चाहे कितना भी अलुष्ठानी हो, चाहे 
कितना भी भजनानन्दी हो, चाहे कितना भी सयम नियम करने वाला हो, परन्तु यदि 
उसके हृदय में जरा भी सशय रहता होगा तो उसे एक का भी फल प्राप्त नही दोगा और जिन 
लोगों में सदगुरुओं की कृपा से सशय भ्रम नहीं रह गया है और बडो के वचन में पूर्ण विश्वास 
है बे लोग चाहे एक तुलसी दरु भी अर्पण कर द॑, उसको परमात्मा सोने के सुमेरु के समान 
मानते हैं । शास्त्रों में अच्छे पहुँचे हुए प्र॒नियों के भी बचन हैं कि !-- 


“निः संशयेषु सर्वेषु नित्यं बसति वे हरिः” । 


इसका अर्थ यह हुआ कि जिन बड़ मागी चेतनों को सद्गुरुओ के चचनो में बिलकुल 
सशय नहीं होता हे उनके हृदय में श्री हरि का नित्य ही निवास होता है। यानी संशय रहित 
४५ टु 


चरम मन्त्र की ब्याख्या 
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अहात्माओं के हृदय में भगवान बासुदेव नित्य हो विराजते हैं । श्री तुलसी दासजी भी बार 
चार कहे हैं कि :-- 


“विश्वास करि कह दास तुलसी रामपद अनुराग हू” । 


इसका भी यही भाव हुआ कि श्रीरामजी के श्रीचरण कमलों में अनुराग करने पाठे 
,महात्माओ' को सवसे पहिले संशय भ्रम को छोड़ कर अचल विश्वास करके रहना चाहिये। 
श्री इय मन्त्र के अधिकारियों के लिए भी श्री लोक गुरू का यही आदेश है कि !--. 


“फल सिद्धि रवश्वं भवतीति दाढ्येंन स्थितिः” । 


इसका मतलब यह हुआ कि सद्गुरुओ की कृपा से भगवान बासुदेव अपना दिव्यधाम हमें 
अत्रय ही देंगे। इस प्रकार पूर्ण अचल विश्वास के साथ दयाधिकारियो को सदा रहना 
चाहिये। यहाँ तक है कि--“ननास्तिके नाभिश्चुखो बुधः स्यात” सच्चे मुमुक्षुओ' को तो 
सशय अम वाले लोगो से सगति मी नहीं करनी चाहिए। जैसे हुराचारिणी के संग बैठने से 
थतिब्रता को भी धमे भ्रष्ट हाने का खौफ रहता है, उसी प्रकार जिन अभागे जीवो का 
सच्छास्त्रों में, भगवान में, सदूशुरुओ के बचनो' में विश्वास नहीं रहता हे, संश्चय-ञ्रम बना रहता 
है, तक-वितर्क हुआ करता है उन लोगो की समति में भूल कर भी नहीं बैठना चाहिए, न उन 
-लागो' के घुल से कुछ सुनना ही चाहिये, न ऐसे अभागे भ्रमिष्ट जीचो के लिये कुछ रहरुप 
विवय का उपदेश ही करना चाहिए। नेसे ऊसर खत में वोया हुआ वीज निष्फल जावा है 
उसी प्रकार संशय भ्रम वालो के लिये किया हुआ उपदेश ब्यर्थ चला जाता है। इस कारण 
सच्चे दुमुश्ुओ को चाहिए कि सशय रूप शत्रु से सदा वच कर रहे । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि एक बार मैं चित्र कूट गया था । एक रोज देखा कि स्फटिक 
शिडा पर शाम्त स्वरूप दक्ष बीस युध महात्मा बेठे हुए हैं । उन सवो के मख पर परम शान्ति 
की कलक छा रही हैं। एक महापुरुष उच्च कोटि के विद्वान अच्छे अनुभवी भगवद्विपय कह 
रहे हैं। उस समय प्रसंग यही हो रहा था जो मैं आप लोगो से पहिले निवेदन, कर चुका 
हूँ। वह उपदेश देने वाले महा पुरुष उन दुधड मद्दात्माआ से बारम्बार इसी वात पर जोर 
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देकर कह. रहे थे कि हे महालुभावों ! जेसे विना जमीन किसान खेती नहीं कर सकता हे उसी 
प्रकार बिना विश्वास के कोई भी सिद्धि नहीं हो सकती है। जिसको मुक्त होने की जरूरत 
हो उसे अवश्य सच्छास्त्रो' में, परमात्मा में, शुरु वचनो में, चाहे जसे चने वसे विद्यास करना 
ही पड़ेगा । इतने में एक महात्मा उस उपदेश देने वाले महापुरुप से हाथ जोड कर पूछे कि 
कुपानाथ ! दास अज्ञानी है, इससे श्री चरणों में प्राथना करना चाहता हे । यदि आघा हो 
और यह दास उसका अधिकारी समका जाय तो पूछे और सरकार कृपा करके समझा ठेवे । 
इतना अवइप है कि तक-वितक से दास नहीं पूछता । सरकार सद्गुरु हैं और इस दास को यह 
विषय मालूम नहीं है और ऐसी जगह यदि सञ्चय दूर नहीं होगा तो फिर कहा हो सकता है । 
उस जिद्वासु महात्मा का विनय मरा हुआ अत्यन्त नम्रता पूवेके वचन श्रवण करके सय शास्त्रों 
के सारांश भाग को भली भांति जानने वाळे स्वामो रगनारायणजी वडी प्रसन्नता पूर्वक आज्ञा 
दिये कि महात्मन! आप बिल्कुल संकोच न करके जो कुछ पूछना चाहते हों अवश्य कृपा 
करके पूछिये। दाथ जोड़ कर गद्गद होकर घडो प्रनन्नता पूर्वक वह जिज्ञासु महात्मा कहे कि 
कृपा निधान ! सरकार की तरफ से यही बारम्बार आज्ञा हो रही हे कि सशय जो है सो महान्‌ 
शत्रु है। इससे इसको जड़ मूळ से छोड़ देना चाहिए और भगवान में तथा परमपद में पूर्ण 
विज्ञास रखना चाहिए । जिसको विश्वास नहीं होगा उसको कोई भी फल नही प्राप्त 
होणा । परन्तु भगवान हैं और परमपद है ये दोनों अद्श्य विषय हैं। न तो इन्हें कभी 
देखा ही है न इनसे कमी कुछ व्यवहार ही हुआ है । तो इन अद्वय विषयों में जिसको हमने 
कभी देखा ही नहीं है, सरकार ! उप्तमें एका एक केसे विज्लास हो जायेगा। इस प्रकार 
उस जिज्ञासु महात्मा का बचन सुनकर श्री रंगनारायण गुरु बोले कि अच्छी तरह समझा कर 
इस विषय को मैं कहता हैँ आप सावधान चित्त से श्रवण करिये। शास्त्रों में प्रमाण चार 
प्रकार के हैं। एक अत्यक्ष, ( प्रत्यक्ष का ज्ञान झनेन्द्रियों से होता है, जैसे रूप का नेत्र से, 
शब्द का कान से, गन्ध का नाशिका से, स्पश का त्वचा से, रस का जीहा से) दूसरा 
सुमान तीसरा ऐतिद्य, चौथा शास्त्र। चारों का न्यारे-न्यारे विवरण करके सममा रहदा 
६। मत्यक्ष प्रमाण उसको कहते है कि आप हमको सामने देख रहे हैं और इम आप 
को। इस विषय में न इम को कुछ अंका है न आप को। जो नेत्र के डारा प्रत्यक्ष 


) -- 
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देख रहे हें यही नेत्र के द्वारा रूप का प्रत्यक्ष प्रमाण कहलाता है। परन्तु यह प्रत्यक्ष 
प्रमाण भी कभी कभी काम नहीं देता है। जेसे किसी को दिशाभ्रम हो जाने पर द्र्य पश्चिम 
में उगे मालूम पड़ते हैं। यद्यपि दिशाभ्रम बाळे को द्र्य पश्चिम में ही उगे मालूम पड़ रहे 
हैं उसके लिये प्रत्यक्ष पश्चिम में ही उगना है, परन्तु यथार्थ में यह है नहीं । उस वक्त दूसरे के 
कहने से यह कबूल करना पड़गा कि वास्तव में यह पूर्वे दिशा है। हमें भ्रम से पश्चिम मालूम 
पड़ रहा है । महात्माजी ! यहाँ पर अपना प्रत्यक्ष प्रमाण काम नहीं दिया । दूसरे का ही 

कहा हुआ अर्थात्‌ शब्द प्रमाण काम दिया । अब जो कहते हैं कि जो आंखों से देखुँगा 
उसीको सत्य मानेंगा, दूसरे के कहे हुए पर देखे विना विश्वास कंसे करूँ। उसका यहां 
खण्डन हो गया यानी हर एक जगह प्रत्यक्ष प्रमाण काम नहीं दे सकता । बहुत सी जगह 
चाहे अपने को जचे अथवा न ज॑चे परन्तु दूसरे से कही हुई ही बात पर परवश विश्वास करना 
पड़ता है। दूसरा प्रमाण अनुमान है। अनुमान किस को कहते हैं इसको भी खुलासा 
बतला रहा हूँ, ध्यान देकर सुनिए । घड़े को देख कर घड़ा बनाने वाले का अनुमान होता 
है। बस्न देख कर उसके रचयिता को मानते हैं। उसी प्रकार जगत देख कर जगत का 
रचयिता भी कोई है, यह अलुमान करना पडता है। यहाँ भी प्रत्यक्ष प्रमाण से काम नहीं 
चला तो अनुमान की आवश्यकता पड़ी, और दूर कहीं धुआँ दीख रहा हे उसके जरिये यदद | 
अनुमान कर सकते हैं कि वहां आग जरूर है । यद्यपि दूर के कारण अग्नि दीख नहीं रहा 
है। परन्तु धुर के जरिये वहां अभि का रहना निश्चित है। और इस बात को सब मानते 
हैं जैसे इसी का नाम अनुमान प्रमाण है। जिस जगह प्रत्यक्ष और अनुमान यह दोनों 
प्रमाण काम नहीं देते हैं वहां ऐतिहा प्रमाण काम देता है । एऐतिह्य किसको कहते हैं इसको 
आगे वताता हुँ और पीछे भी खय के दषटान्त से प्रसंग वश कह चुका हूँ । एक ने एक से पूछा 
कि तुम्हारी जाति क्या है १ वह बोला कि बाण । फिर पूछा तुम्हारे पिता का नाम क्या 
है ! उसने कहा--लक्ष्मण पाठक । फिर पूछा गोत्र क्या हे! उसने बताया गौतम । ये 
तोनों त्रिपय उस मचुष्य के आंख से देखे इए नहीं हैं न इनको कोई आँख से देख सकता है । 

इन तीनों को माता ने ही बताया दै। यदि कोई हठ करे किं मैं प्रत्यक्ष देखे विना इन्दे 

मानने को तैयार नहीं ई, तो परवश कवूळ करने के अतिरिक्त इनको प्रत्यक्ष करने का कोई 
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उपाय ही नहीं है। यहाँ ऐतिह् प्रमाण के सिवाय प्रत्यक्ष और अचुमान से काम नहीं चर 
सकता । क्यों कि पिता का निश्रय देख कर कोई कर दी नहीं सकता । यहाँ परव माता 
का कहना मानना पडेगा । गोत्र, पिता तथा जाति ये तीनों अदर विषय ह, परोक्ष की 
बाते हैं और सुने दी हुए हैं, परन्तु इन पर किसी को सन्देह नहीं होता है, पूर्ण विश्वास करके 
इससे जगत में काम ले रहे हैं। इन तीनों बातों में जिसको सन्देह रहेगा उसका सा 
ध्यवहार सिद्ध न होगा । बह लौकिक कार्य नही कर सकता है और न शास्त्रीय ही। उ 
एक बिगड़े दिमाग का आदमी था। “जो आँख से देखूँगा ही मानूँगा, सुना हुआ न 
माता” उसका भी यही हठ था । किसी कार्य वश किमी मकान की रजिष्टरी कराने को 
उसे कचहरी में जाने का सोझा पड़ा । रजिष्टार ने पूछा तुम्हारी जाति क्या है! बह बोला 
मैं निश्चय नहीं कह सकता । इतना सुन कर फिर रजिष्टार ने पूछा--अच्छा तुम्हारे वाप का 
झया नाम है ! वह बोला यह भी नहीं कद सकता, क्योंकि मैं खुद तो देखा नहीं कि मेरा 
पिता कौन है और देखे बिना दूसरे की कही हुई बात पर हमें विश्वास नहीं है । इतना सुन कर 
कचहरी वाले सब हँत पडे । फिर रजिष्ट्रार पूछे कि जब तुम्हें अपने वाप और जाति पर 
बिश्वास ही नहीं है तो तुम्हारे नाम रजिष्टी केसे हो सकती है। क्योंजी ! कोई सिपाही दै, 
इसका दिमाग ठीक नहीं हे इसको बाहर करो। क्रोध में भर कर रजिट्टार ने उसका स्टाम्प 
फूंक कर उमको रजिष्टी घर से बाहर करा दिया । बह बिगड़े दिमाग वाला मनुष्य हाथ जोड़ 
कर बोला कि माफ करिये सरकार ! दाखिल खारिज का काम है रजिष्टो होना आवश्यक है 
मेहरवानी करके जरूर इसका रजिष्टर कर दीजिए। इतना सुन कर क्रोध में आकर फिर 
रजिष्ट्रार बोले कि अरे बेवकूफ जब तुम्हें अपने बाप ही का निश्चय नहीं है तो फिर रजिट्टी केसे 
फरूं ! इसमें तो जाति और बाप का नाम पहिले ही दर्ज करना होता है। यहाँ से तुम चले 
जावो । अगर फिर तुम्हें कचहरी में देखा तो जेल मेजवा दू'गा ! श्री रंगनारायण गुरू 
कहते हैं कि कहिये महात्मा लक्ष्मी प्रपन्जजी ! उस विगडे दिमाग वाले मनुष्य का यानी 
उस प्रत्यक्षत्ादी का व्यवहार सिद्ध नहीं हुआ । कचहरी से निकाल कर सदा के लिये घाहर 
कर दिया गया। एक दिन उसी आदमी के यहां श्राद्ध पड़ा, हजारों रुपये की सामग्री 
इकड़ी की गई | यह बिगड़े दिमाग वाला कर्म करने को बैठा । कर्म कराने के लिए जो 
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फर्म काण्डी' विद्वान्‌ आये थे, बोले कि क्‍यों भाई ! तुम्हें संकल्प बोलना आता है, वह बोला-- 
बहों । पण्डितजी बोठे अच्छा, सुपारी, पसा, अक्षत, जल हाथ में लो और अपना गोत्र बोलो । 
बह बोला जब मैं अपने गोत्र वारे को देखा ही नहीं तो केसे गोत्र बोलें । पण्डित जी ने कहा 
अच्छा अपने बाप का नाम बोलो-वह बोला, हमें अपने बाप का भी निश्चय नहीं हे । पंडितजी 
फ़िर बोले अच्छा अपने नाम के पीछे अपनी जाति बोलो--बह बोला इसमें भी हमें भ्रम है। 
इस प्रकार उन्मादी के समान उसको बोलते देख कर पण्डितजी हँस कर बोले--तुम्हारे बड़ों 
ने कया तुम्हें नहीं बताया है कि तुम्हारा फलां गोत्र, जाति इत्यादि है ! कर्म काण्डीजी की 
चात सुन कर वह भ्रमिष्ट बोला कि बड़ों ने बहुत कुछ बताया है, परन्तु जब मैं आँखों से 
देखा ही नहीं तो केसे मार्न । इतना सुन कर कर्मकाण्डी उसको बहुत डाँटे और बोले कि न 
जाने तुम्हारा दिमाग सारी दुनिया से न्यारा क्‍यों हो गया है। जब सारा जगत प्रत्यक्ष के 
अतिरिक्त परोक्ष को मानता नहों तब तो ऐसा करना तुम्हारा भी वाजिब था। परन्तु जो 
बात अपने अधिकार से बाहर की हे उसका तो बड़ों के मुख से सुन कर ही विस्वास 
करना पड़ता है। इतना उनके समझाने पर भी जब वह नहीं माना तो कर्मकाण्डी विद्वान 
क्राध में आकर वहां से जाने को तेयार हो गये । फिर वह प्रत्यक्षवादी बोळा कि महाराज! 
माफ करिये । इस शास्त्रीय कर्म को पूरा करा कर फिर जाइये । पण्डितजी बोले कि संकल्प 
के तिना कर्मकाण्ड कराने की पद्धति नहों है और संकल्प गोत्र, जाति, नाम के बिना होता 
नहो है, और गोत्र, पिता, जाति में तुम्हारा विश्वास नहीं है। अतः शास्त्रीय कर्म होगा 
केसे ? मैं अपने घर को जाता इं। तेरे ऐसे मूख के साथ विवाद करने से हमारा भी समय 
नष्ट हुआ। चाहे तुम कर्म काण्ड करो चाहे भाड़ में पड़ो । इतना कह कर वह कर्मकाण्डी 
जी वहां से चले गये। उनके साथ वाकी ब्राह्मण मण्डली जो आई थी वह भी चली गयी । 
जातो हुई उस विग्न मण्डली को वह रोका कि महाराज भोजन करके आप लोग जाना वें 
क्राय में आकर बोळे फि जिसको अपने गोत्र, वाप, जाति का निश्चय नहीं है उसके यहाँ 
हम कैसे भोजन करें ! इतना कह कर वे सव भी चले गये । उसका सव कर्मकाण्ड इण्ड- 
भाड हो गया । गांव वाले उस ग्रतयक्षयादी को जाति वर्ग से अलग कर दिये। श्री रंग- 
` दरारायण गरं कहते हैं कि देखिये महात्माजी ! उस पुरुष का शास्त्रीय कर्म भी विगड गया । 
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लो. सिफ अत्यक्षवादी हैं थे सौ जन्म में भी अपने गोत्र, जाति और वाप का निश्चय नहीं फर 
सकते । क्यों कि ये तीनों अच्ट बातें हैं। इन तीनों पर तो दूसरों के कहने से ही विधवा 
फरना पड़ता है। देखे विना भी अचल विश्वास करने पर ही जगत का लौकिक तथा पार 
हौकिक व्यवहार बनता है और अपनी भूर्खतावश जो देसूँगा वदी मांगा इसी का इठ करेगा 
उसका लौकिक तथा वैदिक व्यवहार सिद्ध नहीं हो सकता है । जैसे कि वह बिगड़े दिमाग पाला 
प्रत्यक्षादी सौदागरसिंह दुर्दशा में पडा । जव कि लोक में भी परवश ऐतिक्ष यानी शब्द 
(प्रमाण को मान कर ही काम चलाना पड़ता है और एक दो बिगड़े हुए दिमाग वारो को 
छोड़ कर सभी दुनियाँ ऐतिप् प्रमाण को मानती दी दै, और उस पर चढ विव्यास करके अपना 
व्यवहारिक तथा पारमार्थिक कार्य कर रही है, तो परमात्मा के प्रसंग में एक कण्ठ से लाखों 
आस्तिक महास्माओं के मानने कहने पर भो यदि कोई सौदागरसिंद का भाई बन कर कहे 
। कि परमात्मा और परमपद अदृष्ट विषय हैं यानी परोक्ष विपय हैं, इनको प्रत्यक्ष देखे विना 
, इसमें से संशय और भ्रम केसे जा सकता है और इन पर केसे विश्वास किया जा सकता है । 
। तो उसकी कही हुई बात का सच्चे आस्तिक बर्लक्ुओं की समा में बिलकुल आदर नही हो 
, सकता, जब कि माता के कहने से पिता होने का पूर्ण बिश्वास लोक में किया जाता है और 
सव उसको मानते ही हैं तो लाखों बर, सम्पूर्ण संसार के सुखो को छोड़ कर एकान्त निजेन 
स्थल में जाकर तपश्चर्या करके, परमात्मा का साक्षात्कार करके जिन व्यास, पराशर, वाल्मीकि, 
आदि प्ल॒नियों ने अपने ग्रन्थों में त निर्णय किया है उन महामुनियो के बचनों के अनुसार 
परमात्मा और परमपद के बाबत कृपा करके उपदेश करने वाले जो सद्गुरु लोग हैं, उनके 
बचनों के दारा कौन है कि जो संशय अम को छोड़ कर पूर्ण विश्वास नहीं फर सकता है और 
इतना समाने पर भी यदि मन्द भागी कोई जीव संशय अम में ही पड़ा रहेगा और शुरु में, 

। भगवान में, परमधाम में अटल विश्वास नहीं करेगा तो सौदागरसिंह के समान सङ्गोष्ठी से 
, पहिष्छृत होगा । इरि भक्तों में, सत्समाज में उसका आदर नहीं होगा ।, फिर उसका मनुष्य 
जीवन भी व्यर्थ चला जायगा । फिर वही मसल होगा कि “सो, परत्र दुःख, पाई शिर धुनि- 
चुनि पछिताय। कालहि कमेहि ईस्वरदि मिथ्या दोष गाय” । , फिर समय निकल जाने 
पर पछताने से कुछ हाथ नदी ळगेगा । इससे महात्माजी ! जिनको अपने कल्याण की चाइना 
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हो, संसार से छुटकारा पाना हो, उसे तो सब से पहिले सढ्शुरुओं के बचनों पर अवद्यं 
विश्वास करना ही पड़ेगा क्योंकि वड़ों का चचन है कि !-- 


“बिन विश्वास भगती नहीं, तेहि बिनु सोह न भाग । 
मोह गये बिनु राम पद, होइ न हृढ़ अनुराग” ॥ 


यानी जिसको दृढ़ विश्वास नहीं होगा उससे भलोभाँति भगवत्सेवा भजन हो ही नहीं 
सकता और बिना भक्ति किये मोह भी नहीं भाग सकता और मोह के बिना गये श्री रामजीं 
के चरणों में इढ़ प्रीति भी नहीं हो सकती है। और भी कहा है कि !--- 


“कौने उ सिद्धि कि बिनु विश्वासा । बिनु विश्वास न संशय नाशा ।” 


सद्गुरुओं के वचनों में विश्वास के विना किसी प्रकार की सिद्धि हो ही नहीं सकती । 
इसी से पहुँचे हुए महात्माओं का कहना है कि “विश्वास करि यह दास तुलसी रामपद अनुराग 
हू” इन सवो के कहने का सारांश यही हुआ कि जिसको बड़ों के बचन में विश्वास होगा 
उन्हीं से भजन, कीर्तन, सेवा वगेरइ सव कुछ घन सकेगा सद्गुरुओं के बचनों के अनुसार जो 
लोग भगवन्नाम का जप करेगे, प्रभ का ध्यान करगे, भगवान की, भागवतों की, आचायों कीं 
सेवा करते रहेंगे, उन्हें सब प्रकार की सिद्धि प्राप्त होगी । इसी तरह करते-करते धीरे-धीरे 
उन्हें भगवान का साक्षात्कार भी होगा, उन्हें परमधाम भी मिलेगा और जो भगवान में, 
सदूगुरुओं में, शास्रं मे तर्क वितर्क करते रहेंगे, संशय भ्रम में पडे रहेंगे, विश्वास न करेंगे वे 
परमार्थ पथ से भ्रष्ट हो जावेगे। अतः हे महात्माओं ! सब से पहिले मृम्न॒क्ष्ओं को चाहिए 
कि संशय भ्रम को जड़ मूल से छोड कर बडों के वचनों में अचल विश्वास पूर्वक प्यारे 
परमात्मा का भजन, कीर्चन, अप ध्यान, सेवा न्सन्तर शक्ति के अलुसार किया करें । महात्मा 
लक्ष्मी प्रपन्न जी ! आपके प्रश्‍न के उत्तर में चार प्रकार के प्रमाण कहा था । जिनमें प्रत्यक्ष, 
- अनुमान, ऐविद्य का संक्षेप में वर्णन हो चुका ये तीनों प्रमाण जहाँ काम नहीं देते हैं वहाँ 
शास्त्रों के जरिये काम लिया जाता है। जिसका वर्णन मैं आगे करता हूँ ध्यान देकर श्रवणं 
करिये। जैसे परमपठ को यहाँ से कोई देखता नही है न वहाँ से कोई आकर कहता है कि ' | 


f 
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परमपद ऐसा है, मॅ देखकर आया हूँ न यहाँ से कोई आकर बहाँ का ऐश्वर्य चताने के लिए 
फिर सहाँ आता है। वहाँ की तो यही प्रसिद्धि है कि जाकर फिर यहाँ कोई लौटकर नहीं 
आता | उसी परमपद को बेकुण्ठलोक कहते हैं। श्री गोलोक धाम तथा विष्णु भगमान का 
परमपद भी कहते हैं। उसीको दिव्य मुक्ति स्थान और श्री अयोध्या भो कहते ह । इस 
प्रकार अनेक शब्दों में उस दिव्यघाम की प्रख्याति है। वह चोदह लोक से भी उपर हे, 
बहुत दूर है। उसके वाबत मुनियो के इस प्रकार वचन हें कि पचास करोड योजन मे यह 
्र्माण्ड है । उसके दसगुने उपर पानी का हिस्सा है। उसके ऊपर दसशुना अग्नि हे, उसके. 
ऊपर दसगुना वायु है, वायु के उपर दसगुना आकाश हे, उसके उपर दसगुना महातत्व है, 
उससे उपर दसगुना अहंकार दै, उससे ऊपर दसशुना मूल प्रकृति तत्व है, उसके बहुत दूर के बाद 
श्री विरजा नामक महानदी है, उसके उसपार एक तरफ केवल्य नामक एक स्थान है । 
जहाँ पर सिफे आत्मा का चिन्तन करने वाले चेतन भेजे जाते हें । उसके बहुत दूर और 
ऊपर अपने परमपिता परमात्मा का सदा साक्षात्‌ बिराजने का स्थान परमधाम हे । उसको 
परमव्योम भी कहते हैं तथा त्रिपाद्विभूति भी। वहाँ के ऐखर्य तथा सौन्दर्य के असीम 
आनन्द का भरी भाँति कोई वर्णन नहीं कर सकता । उसके बाबत त्रिकालदर्शी महामुनियों 


के इस प्रकार अनेक तरह फे बचन हैं--- 
“लीळा विभूति सीमा सा वेद तोयां महानदी । 


जन्म ज्वर बिमुक्तानां यज्जलं सुख भनम्‌ ॥” 


यानी चिरजा के इस पार जो लोक है उसे लीला विभूति कहते हैं और घिरजा के उसपार 
में जो है उसे परमव्योम कहते हैं । 
“चिरा परमब्योस्नो रन्तरा केवलं स्मृतम्‌ । 
तदीच्छन्त्यल्पमतयो मोक्षं सुख विवजितम 0” 


यानी विरजा और परमधाम के किसी एक तरफ कैवल्य नामक लोक है। वह त्रिपाद्धि- 


भूति से अलग है। वहाँ पर परमात्मा के स्वरूप, रूप, गुण, विभव आदि के अनुभव का 
४९ 
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राभ वहाँ बाले चेतनों को कमी भी प्राप्त नहीं होता । वहाँ का नियम ही ऐसा है। इसी 
से शास्त्रों में उसका सुख रहित मोक्ष स्थान के नाम से वर्णन किया है। जो वहाँ जाना 
चाहते हैं उन्हें अल्प मति कहा है। और त्रिपाद्विभूति कितना सुन्दर तथा आनन्द वाला है 
उसका वर्णन करते-करते यहाँ तक श्रुनियों के बचन हैं कि !-- 


“एतेवेनि रयास्तात स्थानस्य परमात्मनः ।” 


इसका अथे यह हुआ कि परमात्मा के सदा साक्षात्‌ बिराजने का जो वह परमपद स्थान 
है ; उसके सामने ब्रह्मलोक आदि जो देवों के लोक हैं वे नरक के समान प्रतीत होते हैं। 
श्री रंगनारायण शुरु कहते हैं कि कहिए महात्मा लक््मीग्रपन्नजी ! जिस परमपद का मैं वर्णन 
किया हूँ वह परमात्मा का एक अनूठा दिव्य लोक है। उसी परमधाम के लिए लाखों महात्मा 
'अनेक प्रकार के कष्टों को सहते हुए संयम, नियम, भजन, कीत्तत आदि अनेक अनुष्ठान कर 
रहें हें । उसी परमधाम में जाने के लिए कोई भक्ति कर रहे हैं तो कोई शरणागति का 
अवलम्त्र पकडे हैं कितने कर्म ज्ञानादि में लगे हुए हैं। जिन लोगों को शास्त्रों की शैली 
मालूम नहीं है, चौदह लोक तथा चौदइ लोकों का सुख नाशवन्त है । जेसे गीता में भगवान 
का श्रीमुख वचन है कि !-- 


“आन्रह्म भुवना छोकाः पुनरावत्तिनो उजुन । 

मामुपेत्य तु कोन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥” 
यानी हे अजून ! पाताल से लेकर ब्रह्मणोक तक जो जीव रहते हैं उनका आवा गमन 
नहीं छूटता दै। हे अर्जुन ! जो बड़भागी वेतन अको प्राप्त कर लेता है वह फिर इस संसार 
में जन्म नहीं पाता, यानी सदा के लिए मुक्त हो जाता है। इस परमात्मा के श्रीसुख बचन 
के तरफ जिनका अपने दुर्भाग्य वश भ्यान नहीं जमा हुआ है वे देवलोको में ही जाने की चशा करते 
ड । और जिन वडभागियों को ससार का रूप अत्यन्त भयावन मालूम हो चुका है। और 
ब्रह्म लोक आदि में जाने वालों का जन्म-मरणादि दुःख दूर नहों होता, वारम्वार ससार चक्र 
में उनका आवागमन बना ही रहता हे इस बात को भली भाँति जान चुके दें वे शी बिरजा 
नदी के उसपार कौवल्य लोळ का उलंघन करके जिस परमपद का वणन किया है उसी जगह 
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जाने के लिए अनेक प्रयत्न करते हैं। उस परमपद के बाबत प्रत्यक्ष प्रमाण इछ भी काम 
नही देता है क्यों कि वहाँ से कोई आता जाता तो है नहीं। अच्ुमान जो दूसरा प्रमाण 
है वह भी वहाँ के प्रति कुछ काम नहीं करता क्‍यों कि धुआँ देखकर अग्नि का अनुमान होता 
है। तब “पर्वतो चह्िमान धूमत्वान” ऐसा कहना होता हे। इसका भाव यह हुआ फि 
एक मनुष्य किसी मनुष्य से कह रद्दा है देखो भाई ! वह पर्वत जो दीख रहा हे उसके नीचे 
जरूर आग है। वह पुछा भाई ! दूर की वात तुम्हें कंसे मालूम हुई ! वह बोला अनुमान 
से। फिर वह बोला तुमने अनुमान कंसे किया ! वह बोला '“वूम त्वात” घुआँ से । तुम 
भी देखो नजर आरहा हे । श्री रगनारापण शुरु कहते हैं कि पर्वत मे अग्नि रहने का अनुमान 
जसे घुरआँ के जरिये कर लिया गया उसी प्रकार परमपद के निश्चय मे कोई भी किसी प्रकार 
कुछ भी अनुमांन लगा ही नहीं सकता। फ्यों कि जरिया कुछ दिखता नहीं तो वहाँ 
अनुमान केसा ! इस लिए उस मोक्ष धाम के बाबत अनुमान प्रमाण भी फेल हो जाता है 
अब रहा तीसरा ऐतिहाय नाम बाळा । प्रमाण इसको भी परमपद के निर्णय मे काम नहीं ले 
सकते हैं। क्यों कि पिता के निर्णय में पुत्र तो नहीं देखा है कि मेरा पिता यही है। गोत्र 
निर्णय में भी यही बात है। हमलछोग तो अपने गोत्र वाले पुरुष को तो नहीं देखे हैं। परन्तु 
गर्ग, गौतम, शाण्डिल्य, भरहाज, आदि मुनि लोग जत्र हुए थे उस वक्त से लेकर आज तक 
उनकी सतति बराबर चली आरदी है। गौतम जो ने अपने पुत्र को बताया कि दम तुम्हारे 
गोत्र हें। उनका पुत्र अपने पुत्रको" बताया कि हम गौतम गोत्र हैं। इमी क्रम से एक 
से एक आज तक कहते हुए चले आरहे हैं। परन्तु पग्मपद के निश्चय करने में यह बात लागू 
नहीं होती हे। क्यों कि वेदान्त का खुडे शब्दों में कइना हे कि “अनाजत्तिः शब्दात” 
इसका भाव-यह हुआ कि परमपद में जाने के बाद उस ग्रुक्त जीव का बिरजा के इस पार फिर 
आना ही नहीं होता । - इस प्रकार शास्त्रों का बारम्बार कहना हे.॥। तो जब कि वहाँ जाकर 
कोई जीव फिर बिरजा के इस पार आता, ही नहीं है; फिर कौन किससे कहेगा और कौन 
किसका सुनेगा । श्री रंगनारायण गुरु कहते हैं कि महात्मा लक्ष्मी प्रपन्न जी ! परमपद के 
निर्णय के बाबत पूर्वोक्त तीनों प्रमाण कुछ भी काम नहीं आते । अच जहाँ ये तीनों प्रमाण 
फेर हो गये, वहाँ शास्त्रों का चन काम में लाना पड़ता है। उपनिषदों में लिखा है कि 
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“पतुद्विष्णोः परमंपदं सदा पश्यन्ति स्ररयः” इसका अर्थ यह हुआ कि परमपद जो है वह श्री विष्णु 
अगवान का ही है। उस परमपद को वहाँ के रहने वाले जो नित्य छरि लोग हैं वे ही देखते 
हैं । और भी उस परमधाम के बाबत अनेक उपनिषदों में अनेक बचन पाये जाते हैं। कोशीत 
की उपनिषद्‌, त्रिपाद्विभूति, महानारायणोपनिषद्‌, वृहद्घ्रह्म संहिता, पद्मपुराण उत्तर खण्ड, 
शुहङूरीत स्मृति आदि म्रन्थो में उस दिव्य धाम के निर्णय के बावत अनेक बचन मिलते हैं। 
नास्तिक लोग अपनी बेसमझी से भले ही चाहे जो कहा सुना करं, परन्तु ज्ञानी बड़े-बड़े 
आस्तिक महात्मा तो उसको भली भांति मानते ही हैं और उस दिव्यधाम के मिलने के लिये 
अनेक शास्त्रीय उपायों में निरत भी हैं। कहिए महात्मा लक्ष्मी प्रपन्नजी ! आप तो कहते 
थे कि अदृष्ट परोक्ष में आँख से देखे बिना संशय रहित विश्वास कसे कर सकते हैं । परन्तु 
परमपद को यहां वाले तो कोई नहीं देखे हैं और उसको मिलने के लिए लाखों आस्तिक लोग 
अनेक प्रकार के यत्न कर ही रहे हैं तो यदि देखी ही चीज पर बिश्वास किया जाता और 
संशय छोड़ा जाता तो वह पुमक्ष आस्तिक समाज दुनियाँ में कहां से दिखता । और यदि कहँ 
कि उन लोगों को विश्वास नहीं है तो यह बात कह ही नहीं सकते क्‍यों कि विश्वास के 
विना कोई परमार्थ पथ के साधन में अपना समय बिता नहीं सकता । इससे सच्चे प्ुम्नक्षुओं 

को चाहिए कि परमात्मा के और परमात्मा के दिव्य घाम के और उन दोनों के मिलने के 

लिये शास्त्रों में जो उपाय वर्णन किये हैं उन उपायों के बावत अपनी तरफ से तर्क-वितर्क, 

संश्ञय-्रम कुछ न करके प्राचीन मुमु्ुओं के समान शास्त्रों ही के बचन पर पूर्ण बिश्वास 

करके उसमें निरत हो जॉय । 


श्रीमदनन्त श्री जगहुरू भगवद्रामानुज संरक्षित विशिष्टा हवेत सिद्धान्त प्वर्तकाचार्य 
श्रीश्री १००८ श्रीस्वामीजी सीतारामाचार्यजी महाराज कृत शरणांगति मीमांसा 
पञ्चम खण्ड समाप्त 


॥ श्रीमते रामानुजाय नमः ॥ 
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( षष्टम खण्ड ) 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! यह जीव ससार बन्धन से छूट कर जब तक 
परमपद में नहीं चला जाता है तय तक अनेक प्रयत्त करने पर भी इसको सच्चा सुख नहीं 
प्राप्ृतोता। इन चौदह लोकों के जितने सुख हैं, उन सब में दुख मिला हुआ है। अपने 
अश्वान के ब में होकर यह जीव थोडा भी लौकिक सुख प्राप्त हो जाने पर अपने को ऊंत- 
कृत्यं तर्था भाग्यवान मानने लगता है। परन्तु शास्त्रों का तथा बड़े-बड़े पहुंचे हुए अनुभवी 
भद्दात्माओं का तो बारम्बार यही कहना है कि !-- 
नदेहिनां सुखं किञ्चिद्विद्यते विदुषामपि । 
तथा च दुःखं मूढानां बृथा हं करणं परम्‌ ॥ 
( श्रीमद्भागवत स्कं० ११ शलोक १८ वां ) 
कोन्वर्थः सुखयत्येनं कामो वा मृत्युरन्तिके । 
आघातं नीयमानस्य वध्यस्येव न तुष्टि दः ॥ 
( श्रीमद्भागवत स्कं० ११ श्लोक २० वाँ ) 
याने इस संसार मात्र में जितने देहधारी चेतन हैं उनमें किसी को भी दुख रदित सुख नहीं 
प्राह्त हे, चाहे पामर हो या पण्डित, घनी हो या गरोष, राजा दो या प्रजा नौ महीना गर्भ में 


निरास करके ही ससार में जन्म लेना होता हे और इच्छा नहीं रहने पर भी अनेक रोगों को 
मोर्गना पडता हे । बुढ़ापे की बिपदा भोगनी पड़ती हे । इच्छा बिना भी फुटुम्ब को छोड़ कर 


३६६ शरणागति मीमांसा 


खुद रोते हुए एक दिन मरना पड़ता है। जीवों के पीछे जब तक जन्म मरण की वला 
लगी है तब तक किसी प्रकार भी सुखी नहीं माना जा सकता। अपने अज्ञान बश भले ही 
सुख माना करे। जेसे किसी को दो महीने के बाद फांसी का आडर हो चुका और उसको 
कोई भी चीज फाँसी के चिन्ता के कारण सुखदाई नहीं वनती। उसी प्रकार जिसको प्रत्यु के 
दिन का स्मरण वना रहता है उसको केसा भी लौकिक सुख क्‍यों न प्राप्त मया हों ; परन्तु 
आत्मा में किसी प्रकार भी सच्ची शान्ति नहीं मिलती है। जन्म और मरण का भयंकर दुःख 
जो लोग भूले रहते हैं । उन्हीं को कुछ देर के लिये संसार सुद्दावना मालूम पड़ता है । 


. और इस संसारं का स्वरूप भलीभांति समक चुके हैं--जो कु सत्संग कर चुके हैं ऐसे 
मुम्क्षुओं को तो संसार कभी सुखदाई नहीं बनता । इस ससार में रहने वाले जीवों की अपेक्षा 
देव लोक में रहने वालों को कुछ ज्यादा सुख है परन्तु शास्त्रों का तो उनके प्रति भी यहीं 
कहना है कि | 


तावत्ममोदते स्वगे यावत्पुण्यं समाप्यते ।- 
क्षीण पुण्यः पतव्यर्वागनिच्छन्काळचालितः ॥ 


जब तक उन लोगों के पुण्यां की परिसमाप्ति नहीं होती है तब तक. ही वे देव ठोक में 
सुख पाते हैं। जब पुण्यो का नाश हो जाता है तो इच्छा नहीं रहते हुए भी परवश फिर 
सपार चक्र में काल के द्वारा शिरा दिये जाते हैं। स्वर्गादिक लोको' में रहने वाले जीवो' की 
तथा वहां रहने वाले देवो की भी कालान्तर में यहो दशा है। ,श्रीगीताजी में खुलासा श्री 
भगवान की श्री मुख वाणी है कि! 


( 
आब्रह्म भुवना छोकाः घुनरावत्तिनोऽजुन । 
यद्दत्वा न निवर्तन्ते तद्धाम परमं .मम॥ ' 


पगवान अर्जनजी से कहते हैं कि हे अजुन ! बर्ष लोक से लेकर जितने 'लोकऱ्हें उन मी 
जाने वालो" का आवागमन' नादी रहता है। सिफ माया'से परे जो भेरा. परमपद ह वहा ही . 


~ 
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ज्ञाने वारे बड़भागी जीव सदा के लिये जन्म-मरण चक्र से छुटकारा पाकर दुख रहित असीम 
- मुख को प्राप्त होते हैं । 
श्री देवराज गुरु कहते हैं कि शास्त्रो' का तथा घडो का वारम्पार यही समझाना है फिन 
इस संसार में रहने वाळे जीवो को, न स्वर्गादिक रोको में रहने बालों को दुख रहित सुख 
प्राप्त भया है, क्यो कि इन सब के पीछे मृत्यु की चला लगी हुई है। परन्तु जो लोग सत्मग 
नहीं किये हुए हैं उनके दिमाग में यह बात जल्दी से नही आती है और जो सच्चे मुमुक्ष 
महात्माओ के सत्सग के हरा इन पूर्वोक्त बातों को भलीभाति जान समझ चुके हैं तथा 
अनेक बार परय कुटुम्ब के वियोग में शोक ग्रस्त हो दुःख भोग चुके हैं ; उनका तो इस 
संसार से बहुत जी घबडाया करता हे । हे महात्माओ ! वास्तव भें जिसमे जरा भी कुछ समम 
होगी ब्द इस ससार में सुखी नहीं रह सकेगा। जिस बडभागी जीव ने इस चौदह लोक 
' रूप महा जेलखाने से छुटकारा पाकर प्रकृति से परे ब्रिर पार जो परमपद है उसको पा लिया 
उसी का मनुष्य देह पाना सफल हुआ, और मनुष्य देह पाकर भी इस ससार चक्र में आना 
जाना बना रहा तो उसका जन्म पृथ्वी का भार रूप ही भया। मनुष्य मात्र को लापरवाही 
" छोड कर शास्त्रों के उपदेशो' की कदर करता हुआ संसार बन्धन से छूट कर परम पद मिलने 
के लिए अवश्य प्रयज्ञ करना चाहिए और जन्म मरण चक्र से छट कर परमपद में जाने के लिये 
शास्त्रोक्त उपाय पर पूर्ण विश्वास करके उस मार्ग फे ऊपर अपनी परिस्थिति कर लेनी चाहिए । 
क्यो कि देव दुलेभ इस मनुष्य देह को पाकर जो भवसागर से तरने का प्रयत्न नहीं करता है 
पह जीव बहुत मन्दभागी है, हद्द से ज्यादा वेसमक है ! जब आत्मा निकल जाता है तो उसे 
फिर बहुत पछताना पडता है और ऐसा अमूल्य समय निकल जाने पर फिर पछताने से कुछ 
। भी राब नहीं होता है। इससे हरेक देहधारी को चाहिये कि जेसे शरीर पोषण के लिये 
अनेक प्रयत्न किया करता है उसी तरह अपने आत्मा के कल्याण , के लिये अवड्य कुछ न कुछ 
समय जरूर दिया करें कयो कि जब तक परमपद का सुख इस जीव को नहीं प्राप्त दोगा 
उव तक किसी प्रकार भी यह सुखी नहीं हो सकेगा। इसके दारा जुटाया हुआ जो अनेक 
प्रकार का सांसारिक सुख है यह अनित्य है। सदा के लिये नहीं है| , इच्छा के बिना भी 
“झु के हारा छुढा दिया जाता है । एक परमपद का ही ऐस असीम सुख है कि जिसके मिल 
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जाने के बाद फिर कमी दुख का सामना करना ही नहीं पड़ता है । ऐसा देव दुर्लभ मनुष्य 


शरीर पाकर भी जो भवसागर से नहीं तरता हे उसको आत्मा के घात करने वालो' की दुर्गति 
प्राप्त होती है । जैसे कि बड़ों का बचन हे :-- 


दोहा--जो न तरे भवसागरहिं, नरसमाज अस पाय। 
घे कृत निन्द्क मन्दमति, आतम हन गति जाय ॥ 


इस दोहे का वही अर्थ हे जो कि पहले कह चुके हैं । इससे प्रत्येक मचुष्य को संसार बंधन 
से छुटने के लिये और उस परमपद की प्राप्ति के लिये शास्त्रो' में कहे हुए उपायो' की अवश्य 
खोज करनी चाहिए। संसार में दो प्रकार के अधिकारी हैं। एक बुझ्नु दूसरा मुमक्ष । शाख 
की आज्ञाबुसार चाहिए तो इन दोनो' को अपना मुक्ति मार्ग सुधारना, क्यो' कि दस रोज आगे 
पीछे सब को इ्मशान घाट पर जाना हे और मुक्ति मिले बिना आत्रागमन मिट नहीं सकता । 
और जब तक आवागमन से छुटकारा नहीं मिलेगा तब तक सच्चा सुख मिल ही नहीं सकता। 
जिनको संसार का स्वरूप और परमपद का आराम सत्संग न करने के कारण नहीं मालूम है 
उनके लिये सत्संग अपेक्षित हे और जो सत्संग द्वारा इस संसार का अति भयकर स्वरूप सुमझ 
युके हैं, भयंकर जन्म-मरण चक्र के स्मरण से जिनका हृदय घबड़ाया हुआ है और जो अवश्य 
संसार बन्धन से छूट कर इसो जन्म के अन्त में परमपद जाना चाहते हैं ऐसे सच्चे मुमुक्षुओ' 
के लिए भवसागर से तरने के लिये और उसे परमपद में जाने के लिये सत्‌ शास्रो' के द्वारा 
सप्र के लायक कौनसा अचूक उपाय निणेय किया गया हे अब इसी चात का आगे विचार 
करेगे । 

श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे मुमुक्ष महात्माओ ! इस असग को एकाग्र मन से श्रवण 
करना चाहिए । शास्त्रो में ससार से पार होकर भगवत्सेवा में जाने के लिए तो अनेक प्रकार 
के उपाय वर्णन किये गये हैं परन्तु घडो के कहने से और शास्त्रो' के श्रवण से यह मालूम पडा 
कि भक्ति और शरणागति इन दो उपायों को छोडकर वाकी जितने हें वे अनेक झंझटों से भरे 
हुए हैं सुनने में तो प्रिय लगते हैं परन्तु अच्ुष्ठान करने में इतने कठिन हैं कि एक'जन्म तो 
कया लाखों जन्म में मी कोई उनके बल से संसार बन्धन से नहीं छूट सकता है । उपाय स्वरूप 
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जो भक्ति है यह भी सुनेने ही में सुलभ हे परन्तु भलीमांति इसका स्वरूप जग मालूम हो जाता 
'है तो.समफ आता है कि साधन स्वरूप भक्ति योग से भी संसार बन्धन छटना और परमपद 
सिना बंडा ही धुश्किल है। इस प्रपति मीमांसा के पूर्व भाग में कर्म का स्परुप और उसकी 
कठिनता तथा ज्ञान का और भक्तियोग का स्वरूप भरीमाति से वणन फर आया हूँ। जिसको 
सेममने की इच्छा होय सो पूर्व भाग से समम लेवे । यहां तो सबके लायक अत्यन्त सरल 
जचक,उपाय जो भगवान की शरणागति हे उसी के सम्पन्ध में सब प्रकार स विचार करना ह 
किन्तु पेहिळे यह कहूँगा कि भक्ति और प्रपति में क्या भेद है और भक्ति मे किस बाद की 
कठिनाई है और शरणागति में क्या सुलभता है, तथा शरणागति में प्रमाण क्या हे, शरणागति 
'कहते किसको हैं । : संसार बन्धन से छटकर परमपद मे जाने के लिये साधन, भावना से स्वत्त- 
न्वता पूर्वक अपने को कर्ता.भोक्ता मान कर जो नवघा भक्ति का अनुष्ठान करना हे उसको 
साधन, स्वरूप भक्तियोग कहते हैं। इस प्रसंग को अच्छी तरह से सममना चाहिये । श्रवण, 
कीत्तन, स्मरण, चरणसेवा, सब प्रकार से भगवान फा पूजन, श्री हरि को साएांग्‌ प्रणाम; और 
सी श्री भगवान की अनेक केकये, प्रशन के साथ सख्य भावना, श्रीपति के श्री चरणों मे आतमा 
का अपण करना नवधा भक्ति है। इसी नवधा भक्ति को सुक्ति फा साधन मानकर जो, करना 
है उसका नाम साधन स्वरूप भक्ति योग है। इस भक्ति योग फो छो , परमपद, मिलने के 
लिये उपाय मान कर करते हैं उसको भक्त कहते हैं। साधन भक्ति को करने वाले भक्त 
भगवान की तरफ से स्वतन्त्र कर्ता और भोक्ता माने जाते हैं। क्‍योंकि जिस चीज का जो 
कर्ता होता है वही उसका भोक्ता भी रता हे । यही शास्त्रों का सिद्धान्त है। “स्वतन्त्र 
कर्ता मत्फल साधनलान्मदर्थमिदं कम ।” इसका यह भाव भया कि जो खुद अपने को करने 
बाला सान कर कुछ साधन करता है,. शास्त्रों के झारा. वह. स्वतन्त्र कहा जाता है क्योंकि 
साधन दशा में ही वह मानसिक संकल्प कर लेता, है कि अपने आराम के लिये मैं इस साधन 
`को कर रहा हूँ ; इससे इस साधन का कर्ता मी मैं हूँ । इस साधन के जरिये मिलने वाला 
"जो फळ है उसको भोगने चाला मी मैं. ही रहूँगा, इस प्रकार मानसिक संकल्प करने के, फ़ारण 
अपने साधन का कर्ती और उसके द्वारा मिलने बाला फल का भी भोक्ता वही रहता है । 


इस साधन भक्ति घाले अधिकारी का सारा कतव्य अहंकार गमित होने के कारण परमात्मा,की 
ए 
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तरफ से भी इसके लिए अनेक प्रकार की शर्ते रखी गई हैं। जसे कि अपने को कर्ता मान 
कर साधन भक्ति करने वाले को सबसे पहले सांगोपांग कर्म योग को कर लेना चाहिए। 
सांगोपांग कर्मयोग सिद्ध हो जाने के बाद उसको शास्त्रोक्त साधन स्वरूप ज्ञान योग में जाने 
लायक अधिकार प्राप्त होगा। बाद पूर्ण रूप से शास्त्र के सिद्धान्त घुजब ज्ञान योग ग्राप्त 
हो जाने के अनन्तर फिर उसको साधन भक्ति की प्राप्ति होगी। इतना होने के बाद भी 
मरते समय श्री भगवान के श्री बिग्रह का ध्यान करता हुआ तथा उनके श्री नामों का मुख 
से उच्चारण करता हुआ यदि शरीर छोड़ेगा तब उसकी मुक्ति हो सकेगी और उसके प्रारब्ध 
वश यदि अन्त में भगवान का स्मरण न होकर किसी दूसरी चीज का स्मरण हो आया तो 
गति बिगड़ जायगी और अन्त में जहां मन जायेगा उसी जगह परवश जन्म लेना पड़ेगा | 
"जसे महात्मा जड़भरतजी अन्त में हरिण के बच्चे के स्मरण से फिर हरिणी के गर्भ में आये, 
इस साधन भक्ति के सिद्ध होने में बडे-बडे अडंगे हैं। पहले तो सांगोपांग कर्मयोग का स्वरूप 
ही जानना मुश्किल है। क्यों कि श्री भगवान ही का कहा हुआ है कि “गहना कैमणों 
गतिः” याने कर्म की गति बड़ी गहन है, अति दुज्षेंय है। किसी प्रकार लाखों में कोई एक 
उसका स्वरूप समक जाय तो भी उसको सिद्ध कर लेना महा कठिन है खास “भगवान का 
श्री मुख बचन है कि :-- - 
“असंयतात्मना योगो दुष्प्राप इति मे मतिः” 

जिसका मन वश नहीं हुआ है उस अधिकारी से कर्मयोग सिद्ध हो ही नही सकता । | 


श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! पूर्वोक्त इस साधन स्वरूप भक्तियोग में, इतने 

शर्त और अडंगे हैं कि काल, कर्म, गुण, स्वभाव के परवश रहने वारे जीव से करोड़ों जन्म 
में भी पालन होना अति अशक्य है। मन इन्द्रिय वश होय तो कर्मयोग की सिद्धि हो, 

कर्मयोग सिद्ध हो जावे उसको ज्ञानयोग की प्राप्ति होती है। ` जिसको पूर्ण ज्ञानयोग मिल 

“चुका, साधन भक्तियोग में जाने का वही अधिकारी होता है। अन्त में प्राण निकलते समय 
भगवत्‌ ध्यान पूर्वेक भगवान का नाम उच्चारण करता हुआ मरे, उसको जानिए कि सोधन 

,भक्तियोग की सिद्धि मिली । इस साधन स्वरूप भक्तियोग करने वालों के- लिये आदि में 
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मन, इन्द्रिय बश करने की शत, अन्त में भगवान का ध्यान करके मरने की शते, परघश जीय 
के लिए कितनी कठिन बात है। कह लेना तथा सुन लेना तो सहज है परन्तु करना तो 
महा पुक्षिकळ है। पहिले पूर्व भाग शरणागति मीमांसा में इस साधन स्वरूप भक्ति योग निणेय 
प्रसंग में इसका भली भाँति निर्णय कर चुके हैं। अपने को अत्यन्त परतन्त्र सममते बारे 
मुदु लोग इस साधन स्वरूप भक्ति योग से लाखों कोस दूर भागते हे । जिसको इसी जन्म 
के अन्त में संसार बन्धन से छूटकर परमपद में जाने की उत्कट इच्छा है उसके लिए इस साधन 
स्वरूप भक्तियोग से कुछ भी फायदा नहीं निकल सकता है, यहाँ तक संक्षेप में साधन स्वरूप 
भक्ति योग का स्वरूप तथा उसकी कठिनता वर्णन किया हूँ और भी इसके सम्बन्ध में कुछ 
कह के फिर सबके ठायक बिना परिश्रम इसी जन्म के अन्त में अवश्य परमपद पहुँचा देने 
बाला सीधा उपाय जो शरणागति योग है उसका वणन करूँगा । 


हम भजन करेगे तो तरेंगे। भजन किये बिना संसार से नहीं तर सकते । फछि में 
केवल नाम ही आधार है। जो नाम का सहारा लेगा वह जरूर संसार से पार होगा । युक्ति 
मिलने के लिए करि में भगवान का कीर्तन ही प्रधान है । भगवान के धाम में किसी प्रकार 
भी पडे रहने से मुक्ति हो जावेगी नाम लेने से भवसागर सूख जावेगा । जसे :-- 


| “नाम रेत भवसिन्धुसुखा हीं” 
भवमागर से जो पार जाना चाहे, श्रीराम कथा उसके लिए चढ नौका है। जसे कि !--- 
“भवसागर चह पार जो पावा । राम कथा ताकहँ हृढ़ नावा ॥” 

। जो भगवन्नाम लेकर जम्हाई लेता है उसके अनेक पाप नष्ट होते हें । भगवान का नाम 
संसार समुद्र तरने के लिए जहाज है। अन्त में मरते समय श्री भगवान के श्री नामों को 
अवश्य उच्चारण करके ही मरना चाहिए । उससे अबश्य मुक्ति मिलेगी । जो पण्य तिथि में 
मरता है, उसकी अच्छी गति होती है। इत्यादि जितनी बातें हैं ये सत्र पूर्वोक्त साधन स्वरूप 


भक्तियोग से सम्बन्ध रखने वाली हैं। इन सबों में -भी बही शर्त लागू है। इन पूर्वोक्त 
सभी प्रसगों में सव से पहिले भन और इन्द्रियों को वञ्च कर रेने की सर्त-जरूरत है । इन ' 
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साधनों को करने वाले अधिकारियों की झुक्ति तथी होगी जब कि श्री भगवान केःभ्रीं नार्ज़ों 
का.उच्चारण करते हुए एकाग्र मन, सें शरीर छोड़ पायंगे। ऐसा नहीं हुओ तो।महात्मा जड़- 
भरत जी के समान जन्मते-मरते रहेंगे, चाहे कितना भी कोई साधम भक्ति योग को.क्यों 
न करें । परन्तु अव तक उसका मन इन्द्रिय बश नहीं होगा तब॑ तक बह सिद्ध नहीं होगा । 
जव सिद्धे नहीं होगा फिर युक्ति रूप'फल किस तरह मिल स्केंग्रा । क्रम 'बिगड्ने से अन्तिम, 
स्मृति भी नहीं हो सकेगी । और अजामिल का हे नारायण कहके तरनें वाला म्लेच्छ का, पसंग 
है; ललिता ,आदि कें जो चरित्र हैं यह साधन भक्ति योग-के अन्तरगत नहीं हैं|“. किन्तु 
श्री भगवान के हारा अति स्वतन्त्रपने:से ग्रहण किया हुआ जो सीमा से बाहर निहेतुक कपा 
रूपं दिव्य गुण है उससे स्वीकार किया गंया,-याने भानां हुआ जो अज्ञात, सुकृत हे उसको” 
निमित्त करके परमात्मा ने उन' लोगों को ,मुक्ति प्रदान की । उनकी , स्वीकृति में कुछ क्रम - 
नहीं है,.न उका. उसमें कुछ साधन. है, न साधन कतृ त्वामिमान है। किन्तु अपार करुणा 
सागर परमात्मा की निर्हेतुक कृपा से ही मान लिया गया अज्ञात सुकृत का व्याज मात्र हू 
जहाँ ईस चेतन की -तरफ से स्वतंत्रता पूर्वक कर्म, ज्ञान, भक्ति करके शुड़ होकर तरने का 
प्रसंग है वहाँ ही अनेक शर्ते का-प्रसंग है । इसकी जितनी शते हैं वे एक से एक वडी कठिन. हैं 
इसी जन्म के अन्त में संसार बन्धन से हटकर जो परमपद जाने की इच्छा करने वाले मुमुधु 
हैं इस साधन स्वरूम भक्तियोग के डोरा-तो उनका मनोरथ सिद्ध होना बहुत मुश्किल है क्यों 
कि इसके ऊपर परिस्थिति करके रहने पाले अधिकारी के ग्रति खुद श्री भगवान का श्रीमुख 
वचन हे । 


bs 


“अनेक जन्म संसिद्धरततो यान्ति परांगतिम्‌” । 


याने अनेक जन्मों में जब उसका साधन सिद्ध होगा तव वह- परमगति की जावेगा । 
जब उसकी गति के बाबत खुद श्री भगवान दी समय का निश्चय नहीं कर रहे हैं तो अनेक 
जन्मों का क्या ठिकाना । इसका भली भाँति स्वरूप जो महात्मा स्मक जाते हैं वे उसी 
वक्त उसका, भरोसा छोड़कर भगवान की कृपा का सहारा पकडते हैं । जेसे महात्मा श्री तुलसी 


दासजी कहते हैं कि !£0 


श्रीमते रामानुजाय नम ३७३ 
“ज्ञान भक्ति साधन अनेक सव सत्य झूठ कछु नहँ | 
, ¬ तुळसिदास हरि कृपा मिटे श्रम यह भरोस मन माही ॥ 


'केम, ज्ञान, भक्तियोग आदि जो अनेक साधन हैं वे सघ सत्य ही है अठ नही । परन्तु हम 
को तो संसार बन्धन से छूट कर जल्दी से जल्दी परमपद भे जाने के लिए एक श्री हरिजी की 
कृपा का ही भरोसा. हे.!-इस प्रकार कहने का तत्पर यही हे कि साधन स्वरस जो कर्मयोग, 
ज्ञानयोग, भक्तियोग, आदिक साधन हैं. उनके भरोसे कब मोक्ष होगी, इसका कुछ ठिकाना 
ही नहीं हैं। क्‍यों कि-उसके अनेक शर्तों के पालन करने में हरेक प्रकार से परवश यह 
चेतन महा असमर्थ है और भगवान की निहेंतुक कपा के भरोसे पर संसार वन्थन से छट कर 
इसी जन्म के अन्त में परमपद चले जाना अत्यन्त सहज है इसी से अशक्य, परतन्त्र, सरूप 
से बिरुद्ध उन कठिन उपायों का अवलम्ब छोडकर बड़े-बड़े समझदार महात्मा लोग परतस्त्र 
सरूप के अनुरूप सबके लायक सरल से सरल अचुक उपाय जो श्री हरि की कृपा है उसीके, 
सहारे को पैकहते हैं.। “ जब साधन स्वरूपभक्तियोग 'की कठिनता की तर 


फ ध्यान गया तो 
मट महात्मा तुलसौदासजी श्री रघुनाथजी से यही प्रार्थना किये कि; ˆ 


“मेरे न घने बनाये राम कोटि कंळपलों, राम रावरे बनाये बने पल पाव में ।” 


याने हे श्री रेंघुनाथजी ! | मैं अपने बळ से तो करोड़ों कल्प में भी अपना उद्धार नहीं कर 
पाऊँगा । और आपकी निहतुक कृपा के बल से तो पाव पल में ही उद्धारं हो सकता है । 

हसी अकार और भी बटे-बडे आचायों का साधन स्वरूप भक्तियोग की कठिनता की त्रफ 
न्यान गया तो चे भी यही कहे कि :-- 


कि 


` ¬ ` “कली भक्त्यादिका मार्गा दुःसाध्या इति मे मतिः । 
तस्मात्सर्व प्रयन्नेन शरणं सावयेद्धरिम्‌ ॥ 


याने साधनं स्वरूप कर्म, ज्ञान, भक्ति योग के जो मार्ग हैं इस कलि में वे घडे हो दुःसाच्य 
हे | इससे उन साधनों का मरोसा छोड़ कर इसी जन्म के अन्त में संसार बन्धन से छठने की , 
चाहना करने वाळे अधिकारियों को चाहिए कि श्री भगवान के शरणागत होकर रहें । 


३७४ शरणागति मीमांसा 
श्री श्रीदेशिक स्वामीजी का भी दयाशतक में यही कहना है कि |-- 

“अनुभवितु मघौघं नाळ मागामि कालः प्रहामयितुमशेषं तिष्करियाभिन- 
शक्यं । स्वयमितिहिदयेत्वं स्वीकृत श्री निवासा शिथिलित भव भीतिः श्रेयसे 
जाय सेनः ॥” र 

इस इलोक का यही सारांश है कि इस जीव के पास इतना असंख्य पाप है कि अनन्त 
काल पयन्त साधनों के जरिये छट नहीं सकता । श्री भगवान की निहेतुक कृपा ही एक ऐसा 
सरल उपाय है कि जिसके सहारे से कोई भी आसानी से भवबन्धन से छूट कर' परमपद में जा 
सकता हैं । « 

श्री श्रीलोकाचार्य स्वामीजी का श्री सुख बचन हैं -- 

“कर्म फलवत्‌ कृपा फलमपि अनुभाव्यमेव” 

इसका यह भाव भया कि जिम प्रकार कमी के फल के कारण यह चेतन संसार में पड़ा 
हुआ है, श्री भगवान की निहेतुक कृपा कासहारा यदि लेवे तो उसके बल से इसी जन्म के 
अन्त में-अवश्य भवसागर से पार होकर परमपद प्रा होगा । 5 

श्री परमाचार्य जी की भी तो श्री भगवान से यही प्रार्थना है कि “हे करुणासागर ! 
साधन स्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग आदिक से मैं रहित हॅ । अकिश्वन हूँ याने 
उपायान्तर शुन्य हँ । अनन्य गति इ याने रक्षकान्तर शल्य हॅ । हमें तो एक आपकी कृपा 
ही का सहारा है ।” इससे भी यही सारांश आया कि इस चेतन का उद्धार भगवत्कृपा के यिना 
कभी हो नहीं सकता । | 

आदिशेषावतार श्रीरामाचुज स्वामीजी महाराज शरणागति गद्य में श्री भगवान से आर्थना 
करते हैं कि हे भगवन्‌ हे श्रीमज्ञारायण ! हें काऊृत्स्थ ! हुं 

“अनाद्यविद्या सथ्चितानन्ताशक्यविस्त्रंसन कर्मपाश घसथितोऽनागता 
नन्तकाल समीक्षयाप्यदृष्ट सन्तारो पायो निखिल जन्तु जात शरण्य श्रीमन्ना- . 


रायण त्वत्पादार बिन्द युगलं शरणंमहं प्रपद्य ।” 


श्रीमते रामासुजाय मम ३७५ 


हे भगवन ! बासुदेव ! यह जीव अनादि की अविद्या से सश्चय किये हुए असंख्य कमा 
के मजबूत बन्धनों से इस तरह जकड़ के बंधा हुआ हे फि उन को जरा हिला भी नहीं सता 
है। जब कि हिला नहीं सकता तो उनसे छटगा केसे । इसका खुलासा भाव यह भया कि 
अपने साधनों के बर से अनादि कारु से आज तफ इस जीव का संसार बन्धन छुट नही पाया 
न आगे अनन्त कार तक छूटने का भरोसा है। आपकी निहँतुक कृपा ही एक ऐसा अचूक 
अति प्रबल उपाय है फि जिसका सहारा रेकर चाहे जो इस अनादि बन्धन से छूट कर परमपद 
के असीम सुख का भागी बन सकता है। इससे भी यही सिद्ध होता है कि शीघ्र से शीघ्र 
भवसागर से पार होने के लिये श्री भगवान की निहेंतुक कृपा के सिवा इस चेतन फे स्त्रूपा- 
उुरूप दूसरा उपाय नहीं है। पहले से इस प्रसंग में यही चला है कि पेदान्तादि सच्छा मे 
संसार बन्धन से छूटकर मुक्ति मिलने के लिये दो प्रकार के साधनों का निर्णय किया है । एक 
भक्ति और दूसरा प्रपत्ति याने एक तो श्री भगवान को उपासना और दूसरा श्री भगवान की 
शरणागति। साधन स्वरूप भक्ति योग को उपासना कहते हैं और श्री भगवान की निहेतुक 
कृपा के बल से परमपद मिलने की आशा रखना इसको शरणागति कहते हैं विचार यह चला 
है कि इन दोनों उपायों में कठिन कौन है और सब के ठायझ सरळ कौन हे । विचार करते 
करते शास्त्र तथा स्वरूप ज्ञान में पहुँचे हुए बड़े-बड़े महारमाओं के अनुभवों से यही सिद्ध 
हुआ कि साधन स्वरूप मक्तियोग से झुक्ति लेना महा कठिन है। भक्तियोग के बळ से 
करोड़ों में एक कोई भले ही संसार से पार हो जाय परन्तु श्री भगवान की शरणागति ऐसी 


सरल तथा अचुक उपाय है कि इसके बल से चाहे जो इसी जन्म के अन्त में डंका घोप ससार 
पन्धन से छूट सकता है । 


इस प्रसग में इन दोनों उपायों पर बिचार किया जा रहा है कि इनका स्वरूप क्या हे । 


इन में सुलभ कौन है इसी बिचार में शाख और मद्दात्माओं के बचनों के दारा यह निर्णय 


किया गया है कि साधन स्वरूप भक्ति योग अत्यन्त कठिन हे, उसमें अनेक शत है उसको 


सव कोई कर नहीं सकता है। साधन स्वरूप भक्ति योग करने वारे का मोक्ष कंब होगा इस 
बात का तो इछ पता ही नहीं है। हॉ यह अवश्य लिखा है कि ( सप्तेता मोक्षदायिकाः ) 
सादपुरियों में जो निवास करेगा, सात पुरियों में जिसका शरीर छटेगा उसे मोक्ष मिलेगा 


३७६ शरणागति मीमांसां 
इसको सुनकर बहुत से अधिकारी प्रसन्न होते हैं और सातपुरियों में शरीर छोड़ने की कोशिश 
भी करते हैं। बहुत से अधिकारी प्रतिज्ञा करके रहते हैं कि मैं ताजिन्दगी धाम से बाहर 
नहीं जाऊँगा । परन्तु उन्हें यह समझ नहीं आता-है कि यह प्रसंग साधन 'भंक्तिंयोगं से 
सम्बन्ध रखने वाला है। इस में भी बही शत लागू है जो कि कर्मयोगं के प्रारम्भं में है। 
तीर्थवास से, तीर्थवास के बल से मोक्ष चाइना यह भी कर्मयोग के अन्तर्गत है न॑ कि शरणां- 
गति योग के । इसमें भी बही बला है कि जिसका मन आदि इन्द्रियां बश' नहीं हैं उनको 
पूर्ण रूप से तीर्थवास का फल मिल नहीं सकता । जसे कि श्री अयोध्या माह में'लिखा 
है -- | के 
श्लोक :-“यस्य हस्तोच पादौच जिह्ा चापि सुसंयता । 

विद्या तपश्च कीत्तिश्व सतीर्थ फल मश्नुते ॥ -- 

प्रतिग्रह निद्वतश्च सन्तुष्टो येन केनचित्‌ । :, 

अहंकार निब्वतश्च सतीर्थ फल मश्नुते ॥ ` 

अकामुको निरालम्बः स्वल्पाहारो जितेन्द्रियः । 

विमुक्तः सर्वं दोषेश्च सतीर्थ फल मश्नुते ॥ 

अक्रोधनश्च योनित्यं सत्यवादी इढव्रतः । 

आत्मोपमश्च भूतेषु सतीर्थ फल मश्नुते ॥” 
इन इलोकों का बही भाव है जो पहले कह चुके हैं फिर भी कुछ कहते हैं | : 


— 4५ “२ का 


“जिसके हाथ कुकमां में प्रवृत नहीं होते, ज़िसके पग अधर्म के तरफ कभी नहीं जाते, 
जिसकी जीभ अभक्ष्य भक्षण नहीं करती, कमी दूसरों की बुराई नही करती ऐसे अधिकारी को 


तीर्थवास का फल प्राप्त होता है !” ` हि 


“ज्ञो कभी. प्रतिग्रह नहीं लेता याने तीथे में निवास करके जो अन्न, द्रव्य, वस्त्र, गामे 
बगैरह संकल्प की हुई वस्तु कभी नहीं, ग्रहण करता ; जिसमें, घन का,' जन का; विद्या का, 


श्रीमते' रमाचुजाय नम 


३७७ 
जाति क्रा, और भी किसी बात का अहंकार नहीं है। यर्च्छा छाम से जो सन्तुष्ट रहता है 
तीर्थःबास का फल उसको प्राप्त होता है ।” 


पो दूसरे की बेटी बदिन को अपनी बेटी बहिन के समान जानता हे याने पर खी को 
जो माता के समान मानता हे, कभी व्यभिचार मे प्रवृत्त नहीं होता है, अपनी इन्द्रियों को वश 
में रखा हे तथा सब दोषों से रहित हे, स्त्र में भी जिसका मन विपयों की तरफ नहीं जाता 
है, जिसमें कोष का लेश मो नहीं है, जो कभी अठ नहीं बोलता है, दूसरे के दुः से दुखी 
होता है, सब जीवों पर दया रखता है, किसी का भी मान, डाई, बेभव देखकर प्रसन्न होता 
है, ईर्ष्या वैर चुगली से दूर रहता हे, ऐसे अधिकारी को तीर्थवास का फल ग्राप्त होता है ।” 


कहे का तात्प यह दे कि साधन स्वरूप भक्तियोग का सग सुनने मे तो प्रिय लगता 
हे परन्तु अब उसके नियमों पर बिचार किया जाता दै तो सच्चे झुधरक्षु का जो घबडाता है । 
जैसे पुरी के निवास से, पुरियों में मरण से, जरूर मोक्ष मिलता है। यह सुनकर समक्ष बहुत 
प्रसन्न होते हैं। परन्तु पुरियो के निवास करने वाले अधिकारियों को किस तरह से रहना 
चाहिए। घामो में निवास करने वारे केसे अधिकारी को मोक्ष मिठ सकता हे इस चात की 
जब शत सुनते दें और उसको जब अपने में मिलाते हैं तो “झंझट रहित कौनसा सीधा उपाय 
है जिसको पकरने से शीघ्र पक्त हो जाउँ? ऐसा सोचने रूगते हैं। 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि महात्माओ ! साधन स्वरूप सारे कमे काण्डो में तथा शान- 
योग में और भक्तियोग में मन आदि इन्द्रियो को वश में करने की सख्त शर्त हैं। श्री गीता 


शाख का यह अटल सिद्धान्त हे कि जिसका मन बुद्धि काबू में नहीं दे उस अधिकारी से किया 
हुआ किसी प्रकार का मी साधन सिद्ध होता ही नहीं हे। जगत में साधन करने वारे 
अधिकारियों की कमी नहीं है। साधनयोग में लाखो' ऐसे अधिकारी हैं कि टाइस भी काक 


खच करते हें, द्ब्यादिक मी बहुत लगा रहे हैं। ब्रीरिक कष्ट भो करते ही हैं। परन्तु 
फळ भाग में प्रायः बज्ित देखे जाते हैं । 


इसका मूल कारण यही इं कि मन इन्द्रिया किसी 

के काबू में नहीं हैं इससी से बहुत प्रिअम से मी किया हुआ साधन योग पूर्ण रूप से किसी 

का सिद्ध हो नहीं पाता हैं। जब सिद्ध ही नहीं हो पाता दे, तो पूण रूप से फल देने'से 
४८ 


४० पुरणानति सीर्मासा 
लोग ऐसा भी कहते हैं कि सत्यासियों का, ही मोक्ष होता हे गृहस्थों का नहीं । ' कितने 
ऐसा कहते हैं कि जो घर हार छोड़ के जगल में चले जाते हैं उन्हीं की मुक्ति होती है औरों 
की नहीं। किसी-किसी का यह भी कहना है कि जो बहुत संयम नियम का पालन करते 
हैं उन्हीं को निर्वाण पद मिलता है । बहुतां का कहना है कि जो माया को त्याग देते हैं, 
प्रपञ्च से फरक हो जाते हैं उन्हीं को मोक्ष सिलता है। बहुत ऐसा भी बोलते हैं कि पुरुष 
ही मोक्ष के अधिकारी हैं स्रिया नहीं । किसी किसी के द्वारा ऐसा सुनने में आता है कि 
विद्वानों का मोक्ष होता है औरों का नहीं । इस प्रकार मक्ति के सम्बन्ध में अनेक मत मेद 
सुनने में आते हैं परन्तु सब शास्त्रों का तथा उपनिपदों का सार भूत जी श्री गीताजी हैं उसमें 
खुद अपने श्रीमुख से साक्षात्‌ श्री भगवान त्रिलोकीनाथ आज्ञा कर रहे हैं कि ब्राह्मण हो या क्षत्रिय, 
वेश्य हो या शुद्र, त्री हो या पुरुष, नपुंसक हो या पश्चम, बालक हो या तरुण या बृद्ध, ब्रह्मचारी 
हो या गृहस्थ, बानप्रस्थ हो या सन्यासी, पण्डित हो या मुख श्री भगवान के श्री चरणों के 
शरण हो जाय बही इस जन्म के अन्त में अवश्य सार बन्धन से छटकर असीम सुख का स्थल 
जो परमपद है वहाँ चला जाता है। मनुष्यों के लिए तो कहना ही क्या है पद्ु पक्षो भी 
यदि श्री हरि के शरण हो जाँय तो उनका भी फिर संसार समुद्र में पतन नहीं होगा । 
श्री भगवान की शरणागति करने का सबका एक रूप से अधिकार है। क्योंकि परमात्मा 
सव का निरुपाधिक पिता है। उनका नाम “निखिल जन्तु जात शरण्य” है । इसका भाव 
यह हुआ कि चाहे कोई जीव क्यों न हो जो उनके शरण में आता है उसको किसी प्रकार का 
अधिकार मेद न विचारते हुए अति प्रेम से गद्गद हृदय से स्वीकार करते हैं। श्री गीता 
शार का तो जोर देकर कहना है कि हर एक के लिए दुरत्यया माया से पार होने के लिए 
श्री भगवान की शरणायति ही सरल से सरल उपाय है। सारा ब्रह्माण्ड का दृश्य माया से 
ही रचा हुआ है। ब्रह्मा से देकर चींटी पर्यन्त सव माया के अन्तर्गत हैं। जब तक प्रकृति 
से पार बिराजने वाली श्री बिरजा नदी के जल का संस्पर्श नहीं होता है तब तक चेतन भात्र 
भाया के ही अन्तर्गत हैं। यह माया परमात्मा की एक विचित्र शक्ति हैं। इसके रुप में 
इर एक को मोह लेने की प्रबल शक्ति है। कोई वर्ण हो, कोई आथम हो, जंगल में रहता दी 
था घर में शरीरभारी मात्र इसके चक्र में पड़े हैं । माया से रची हुई ध्वी के आधार से ही 
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हो, सब रहते हैं। माया के रचे इए प्रदाथो फो दी तो खाकर जीते हैं। माया के रवे 
हुये शरीर में ही सब निवास करते हें । ग्रह, मठ, घट, कमण्डल, अन्न, फल, पय, शाक सव 
माया कृत पदार्थ हैं। कोई गृहासक्त हे कोई मठासक्त है, कोई पुत्र प्रेम में मन्न है, कोई 
झिष्यों पर ही न्योछावर है। सारांश कहने का यह है फि हर एक जीव किसी न किसी 
प्रकार के बन्धन से जकड कर देँधे हैं । विरजा स्नान के पढिले जो कोई कहे कि मैं माया से 


छटा हुआ हूँ या मैं माया मोह से परे हूँ, उसको यही कहना चाहिए कि उसमें विल्कुल 
समझ नहीं है। जब कि बडों का वचन हे कि !-- 


“गो गोचर जॅह लगि मन जाई । सो सब माया जानहु भाई ।” 


' तो बिरजा स्नान के पहले इस ब्रह्माण्ड में रहता हुआ माया के प्रपञ्च से छुटा इआ किस 
तरह से माना जा सकता है। मृग चमे माया कृत है, कम्बल माया कृत है, शाक, फल 
पाया कृत है इस लिए किसी न किसी प्रकार सच माया के चक्र में है । 


ऐसे और भी अनेक वचन महापुरुषों के ह जैसे :--- 
| “शिव बिरखि कहें मोहई को है घपुरा आन” 


' याने बड़े-बड़े देव जो शिव अक्षादिक हैं उन्हें भी यह मोह लेती है तो प्राकृत जीवों की 
कथा ही क्या है। ब्रह्मा शकरादिक सी इस माया से थर-थर काँपते हैं फिर और की वात 
ही क्या हे। 


“शिव विरञ्चि जेहि देखि डराहीं। अपर जीव केहि लेखे माहीं” । 

-इस चौपाई का भाव बही हे जो पहले कह चुके हैं। बहुत से ऐसे लोग दे कि देखने 
में मालूम पडते हैं कि इन में माया का लेदर भी नहीं हे। परन्तु बड़ों का यह कहना है कि 
उन में भी “तिल तेलवत, दारुअह्विवत” याने तिल में तेल के समान, लकड़ियोँ में अभि फे 
पमान सकम वासना रूप से वेठी ही हुई है। चाहे कुछ देर के लिए कुछ नहीं करती हो 
भरन्तु जब चाहे तव उपद्रव मचा सकती है। भगवान के नित्य पार्षद, भगवान के साथ 


३८० प्रणालि मीर्वासा 
लोग ऐसा भी कहते हैं कि सन्यासियो का, ही सो होता हें गृहस्थो का नहीं। ' कितने 
ऐसा कहते हैं कि जो घर इार छोड़ के जगल में चले जाते हैं उन्हीं की मक्ति होती है औरों 
को नहीं । किसी-किसी का यह भी कहना हे कि जो बहुत संयम नियम का पालन करते 
हैं उन्हीं को निर्वाण पद मिलता है। बहुतां का कहना है कि जो माया को त्याग देते हैं, 
प्रपञ्च से फरक हो जाते हैं उन्हीं को मोक्ष मिलता हे। बहुत ऐसा भी बोलते हैं कि पुरुष 
ही मोक्ष के अधिकारी हैं खनियाँ नहीं । किसी किसी के द्वारा ऐसा सुनने में आता है किं 
विद्वानों का मोक्ष होता है औरों का नहीं । इस प्रकार मक्ति के सम्बन्ध में अनेक मत मेद 
सुनने में आते हैं परन्तु सब शास्त्रों का तथा उपनिपदों का सार भूत जो श्री गीताजी हैं उसमें 
खुद अपने श्रीमुख से साक्षात्‌ श्री भगवान त्रिलोकीनाथ आज्ञा कर रहे हैं कि ब्राह्मण हो या क्षत्रिय, 
वश्य हो या शुद्र, खरी हो या पुरुष, नपसक हो या पञ्चम, बालक हो या तरुण या वृद्ध, बह्मचारी 
हो या गृहस्थ, बानग्रस्थ हो या सन्यासी, पण्डित हो या मूखे श्री भगवान के श्री चरणों के 
शरण हो जाय वही इस जन्म के अन्त में अवश्य सार बन्धन से छटकर असीम सुख का स्थर 
जो परमपद है वहाँ चला जाता है। मनुष्यों के लिए तो कहना ही क्या है पशु पक्षी भी 
यदि श्री हरि के शरण हो जॉय तो उनका भी फिर संसार समुद्र में पतन नहीं होगा । 
श्री भगवान की शरणागति करने का सबका एक रूप से अधिकार है। क्योंकि परमात्मा 
सब का निरुपाधिक पिता है। उनका नाम “निखिल जन्तु जात शरण्य” है। इसका भाष 
यह हुआ कि चाहे कोई जीव क्‍यों न हो जो उनके शरण में आता है उसको किसी प्रकार का 
अधिकार मेद न विचारते इए अति प्रेम से गदगद हृदय से स्वीकार करते हैं। श्री गीता 
शास्र का तो जोर देकर कहना है कि हर एक के लिए हुरत्यया माया से पार होने के लिए 
श्री भगवान की शरणागति ही सरल से सरल उपाय है। सारा ब्रह्माण्ड का दृश्य माया से 
ही रचा हुआ है। ब्रह्मा से देकर चींटी पर्यन्त सव माया के अन्तर्गत हैं। जव तक प्रकृति 
से पार बिराजने वाली श्री बिरजा नदी के जल का संस्पर्श नहीं होता है तब तक चेतन मात्र 
आया के ही अन्तर्गत हैं। यह माया परमात्मा की एक विचित्र शक्ति हैं। इसके रूप में 
इर एक को मोह लेने की प्रबल शक्ति दै। कोई वर्ण हो, कोई आश्रम हो, जंगल में रहता हो 
था घर में शरीरभारी मात्र इसके चक्र में पडे हे। माया से रची हुई इध्वी के आधार से ही 
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हो सब रहते हैं। माया के रचे हुए पदार्थों को ही तो खाकर जीते हैं। माया के रचे 
हुये शरीर में ही सब निवास करते हें । ग्रह, मठ, घट, कमण्डल, अन्न, फल, पय, शाक सव 
माया कृत पदार्थ हैं। कोई गृहासक्त है कोई मठासक्त है, कोई पुत्र प्रेम में मग्न है, कोई 
शिष्यो पर ही न्योछावर है । सारांश कहने का यह है कि इर एक जीव किसी न किमी 
प्रकार के बन्धन से जकड कर बॅथे हैं। विरजा स्नान के पहिले जो कोई कहे कि मैं माया से 


छूटा हुआ ई या मैं माया मोह से परे हूँ, उसको यही कहना चाहिए कि उसमें गिल्डर 
समम नहीं है। जब कि बड़ों का बचन है कि !-- 


“गो गोचर जह लगि मन जाई । सो सब माया जानहु भाई !” 


। तो बिरजा स्नान के पहले इस ब्रक्षाण्ड में रहता हुआ माया के प्रपञ्च से छूटा हुआ किस 


तरह से माना जा सकता है। सृग चमे माया कृत है, कम्बल माया कृत है, शाक, फल 
माया कृत है इस लिए किसी न किसी प्रकार सच माया के क्र में है । 


ऐसे और भी अनेक वचन महापुरुषों के हैं जेसे ।--- 
“शिव विरञ्चि कहें मोहई को है बपुरा आन” 


याने बडे-बडे देव जो दिव ब्रह्मादिक हैं उन्हें भी यद मोह रेती है तो प्राकृत जीवों की 
कथा ही क्या हे । 


ब्रह्मा शकरादिक भी इस माया से थर-थर काँपते हैं फिर और की यात 
ही क्या है। 


|] 


` “शिव विरि जेहि देखि डराहीं। अपर जीव केहि ळेखे माहीं”) 


इस चौपाई का भाव बही हे जो पहले कह चुके हैं। बहुत से ऐसे लोग है कि देखने 
में मालूम पडते हैं कि इन में माया का लेश मी नहीं है। परन्तु बड़ों का यह कइना हे कि 
उन में भी “तिळ तेलवत, दारुहिवत” याने तिल में तेल के समान, लकडियो में अग्नि के 
समान सकम वासना रूप से बेटी ही हुई है। चाहे कुछ देर के लिए इछ नहीं करती हो 
परन्तु जब चाहे तव उपद्रव मचा सकती है। भगवान के नित्य पार्षद, भगवान के साथ 


र 
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भगवान की सेत्रा निमिच अवतार लेकर आते हैं उनमें मी संसार में आने के नाते ब्रह्म रूप से 
ग्रविष्ट हो वाती है | 

आदि शेष भगवान के अवतार श्री वलराम जी श्री कृष्ण परमात्मा के प्रति मणि के लिए 
शंका कर वढे और भगवान श्रीम्रख से “न प्रत्येतिममाग्रजः” कह कर इस बात को स्पष्ट किये। 
देसी को ब्रम रूप से इस विभूति में मगवत्यापढों में भी माया का निवास कहते हॅ | यह कथा 
इस प्रकार है कि जब सत्राजित ने भगवान श्री कृष्णजी के ऊरर मणि चोरी का कलंक लगाया 
तो भगवान उसकी खोज में छगे। पीछे पता चळा कि थतवन्वा अक्रूरज्ञो को मणि ढे दिया 
और अक्रूरनी लेकर कहीं भग गये वात भी सत्य हो थी । फिर भगवान अक्र्रजी को दूत 
द्वारा बुळवाये । पूछने पर अक्राजी तळावे कि मणि हमारे ही पास हे । फिर भगवान 
अक्रुरजी से बोले एकवार सत्र के सामने मणि को बता ढोजिए। वाद चाहे जहाँ रखिये । 
कारण कि मेया बलरामजी की हमारे ऊपर शंका हो गई है कि श्रीक्षण्णजी हो मणि रख लिये 
हैं और हमसे बताते नदी । अतः आप जत्र मणि सत्र के सामने दिखा दीजिएगा तो शंका 
मिट जायेगी । उमी वक्त का भगवान का श्री मुख वचन हे कि “न प्रस्येतिममाग्रजः” भगवान 
का बचन सुनकर अक्रूरजी ने वैसा ही किया । वाढ श्री भगवान के ऊपर से बलरामजी की 
शंका मिट गई । 

इस प्रकार इस त्रह्माण्ड में माया का साम्राज्य हे । दण्डकारण्य की यात्रा में माया, की 
सम वासना ने श्री लक्ष्मणजी के दारा श्री जानकी महारानी तथा श्री रघुनाथजी का कुछ देर 
के लिये अपमान करवाया था । यह कथा पद्मपुराण के उत्तर खण्ड मे हे तथा बड़ों की गोष्ठी 
में प्रसिद्ध भी है। अतः इस माया का कठिन कर्चव्य कहने में नहीं आता है । बेद तथा 
पुराणों में इससे छूटने के लिये बहुतसे उपाय बताये गये हैं, परन्तु जितना इससे छूटने का 
विचार करते हैं उतना हीं ज्यादा उलझन में डाल देती हे । जैसे बड़ों का वचन है कि :-- 


“युति पुराण वहु युक्ति बताई । छुटे न अधिक अधिक अरुकाई (” 


इसका भाव ऊपर कह चुके हैं । इस प्रकार माया जीवों को अपने चक्रन्युह में फॅसा रखी 
है । कहने वारे बहुत कहते हें । सुनने वारे बहुत सुनते हैं। समाने वाले बहुत सममाते हैं । 
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झूज्तु मोहनी माया इस प्रकार थुलावा लगा रखी हे कि हृदय में दशा आने हीं नहीं पाती । 
जसा कि विशेष पुरुषों ने कहा है कि :-- 


“कहे सुने सममे समभावे हृदय दशा नहिं आवे ।” 


इसका भाव ऊपर कह चुके हैं । इस माया को प्रकृति कहते हैं तथा अविद्या भी । इसके 
बहुत परिवार भी हैं। उनके जरिये ब्क्षाण्ड के सभी जीवों पर कब्जा जमाया है। परिवार 
असंख्य, उनमें दस, बीस प्रधान हैं । उनके नाम ये हें । काम, क्रोध, लोम, मद, मोड, मात्सये, 
ईर्षा, बेर, कुत्सा, अहंकार, ममकार, वासना, मन, इन्द्रियां इत्यादि । किसी को मैं शृहाधीश 
हूँ इस प्रकार अभिमान में डालकर मारती है। तो किसी को मैं मठाधीश इं इस प्रकार के 
अभिमान में चौपट करती है। किसी को मैं मालिक हूँ, घर भर का पालन-पोषण करने वाला 
हं मैं नहीं रंगा तो कौन काम चला सकता है इस प्रकार झुलावे में डाल कर रखती है। मैं 
सठाधीश हैँ मेरे को हजारों दण्डवत करते हैं, सेकड़ों को जिलाता हँ, बहुत भजनानन्दी हूँ, माया 
से फरक हूँ सदा शुद्ध रहता हूँ, मेरे समान आचार विचार पालने वाले कोई भी नही हैं, 
मैं बहुत ज्ञान वाला हूं, सब से ऊँचा हूँ, हमारी जाति सबसे बडी है, मैं तो बहुत सुबोध इं, 
मेरे में तो इतनी विद्या है कि सबको पराजय कर देता हूँ । बहुतों को इस प्रकार अभिमान 
में डालकर नष्ट करती हे । अनेकों को दूसरों की चुगली निन्दा में लगाकर फँसाये रखती दै । 
बहुतों को रूप में फँसा कर मारती है। क्रोध की मात्रा ज्यादा बढ़ाकर किसी से अनर्थे 
कराया करती हे । वास्तव में विचार करने पर संसार में एक श्री भगवान के सिप्रा किसी का 
कोई भी नहीं हे । परन्तु यह माया तो ऐसा गजब मोह जाळ फैला रखी है कि असली चीज 
जो परमात्मा हैं उनसे मानो किसी को कुछ मतलब ही नहीं रद्द गया । शास्त्र बहुत सममाता 
है कि भाई ! खूब सम्म कर रहो । जब तुम गर्भ में थे तो कोई तुम्हारे साथ नहीं था और 
जग मरने लगोगे तो कोई भी साथ नहीं जायेगा। जैसे इस माया रचित अनित्य शरीर 


तथा अनित्य शरीर सम्बन्धी कुडुम्य के लिये सारा समय खोते हो वैसे ही सच्चे बन्धु अनादि 
पिता परमात्मा की सेवा के लिए कुछ समय लिया करो । 


इस प्रकार शास्त्रं के द्वारा वहुधार समझाने पर भी यह अभागा जीव बिलकुल नहीं 
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सममता है. । , ,सम्रकदा तो दूर रहा यंदि कोई परमात्मा का नाम लेता है, भगवान की. सेवा 
करता है, भगवान के नाम पर तिलक लगाता है तथा माला धारण किया है ऐसे को देख करं 
याया से मोहित बहुत से अभागे जीव मजाक किया करते हैं और उसके छुड़ा देने के लिये 
अनेक प्रयत्न करते हैं। आत्मा के कल्याण के लिए शास्त्रों के द्वारा जो साधन बताये गये हैं 
पापी जीव उनको फिनल कहते हैं । 


इस प्रकार जगत में माया अपना ढंग जमा रखी है । जिससे सारा जगत उल्टाज्ञान वाला 
हो रहा है। , नित्य को अनित्य, अनित्य को नित्य, सच्चा को झूठा, झूठे को सच्चा मान 
रहा है। यह माया धोखे में डाल कर सब जीवों से विपरीत काम करा रही हे । पाप पुण्य 
का भागी इसको वना कर आप न्यारी हो जाती ह। पता नहीं कब से इम जीवों को फंसा 
रखी हे। शास्त्र तथा बड़ों का यह कहना हे कि अनादि काल से जीवों को दुर्दशा में पटक 
रखी है। माया प्रवल शक्ति ह। इसके विचार में वड़ॉ-बड़ों का दिमाग चकरा जाता हे! 
माया के फन्दे में पड़ जाने के कारण ही हम जीवों में इतने असंख्य दोष भर गये हैं कि उनका 
गिनना मुश्किल हो गया हे फिर छुड़ा केसे सकता है। जैसा बड़ों ने कहा है :-- 


निगम शेष शारद निहोरि जो अपने दोष कहावों । 
तो न सिराहि कल्प शत लगि प्रभु कहा एक मुख गावों ॥ 


इसका भाव यह भया कि हे श्री रघुनाथजी ! निगम शेप शारदा को भी निहोरि कर 
यदि अपना दोष आपके सामने कइवाना चाहूँ तो भी हमारे में इतने असख्य दोप हैं कि 
करोड़ों कल्प तक शेष शारदा के गिनते रहने पर भी उनका अन्त नही हो पायेगा । 


श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे स्ुमुक्षुओ ! इम माया के कारण जीवों को क्या-क्या नहीं 
भोगना पड़ता है जिसकी कुछ गिनती नहीं । इसका इतना आश्चर्यजनक कर्चव्य है कि ज्ञानी 
कहाने वालों को अज्ञानी बना रखी ह और चतुर कहाने वालों को बेवकूफ । संसार का सुख 
अनित्य है। आज या दश दिन में यह शरीर मट्ठी में मिलने वाला ह। इसके जितने साथी : 
है ये न गर्भस्थली में रहते समय कुछ सहारा दिये थे, न मरते समय किसी के साथ मरते ई । 
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शरीर, झंडुम्ब, महल, सोना, चांदी, हीरा, मोती, गज, रथ, खरौ, पुत्रादि ये सब शुटान 
अनित्य है। षण भंगुर हे । दश दिन आगे पीछे अवश्य परवश छुट जाने वाला ही ह। सारा 
स्वांस का खेल हे। स्वांस गया कि सब पर पानी फिरा । यह मालूम नहीं कि शरीर में 
यह स्वांस कब तक रहेगा । बहुतों को देखे कि चलते चलते हाट फेर हो गया । उसके 
सारे मनोरथ पर पानी फिर गया । आराम के लिये धन सश्वय वगरह अनेक गत उसके 
निष्फल हुए । स्वांस, हे तो सब हे और स्वांस,गया तो कुछ नही । एक स्वाम के न रहने 
पर कोई मी क्यों-न हो,उसी वक्त मुर्दा शब्द से पुकारा जाता हे और किमी न किसी प्रकार 
भ्टी में मिझा दिया जाता हे.। जो कछ इ सब सुरास से हे और उस स्वास का मालिक 


2 w अर 
परमात्मा है ।, परमात्मा जब तक चाहें तब तक यह सवांस शरीर में हे । वह जब चाहें तव 
सिकार कर बाहर कर दें |, 


इन पूर्वोक्त बाता को दुनियाँ में ऐसा कौन झरीरःघारी है कि नहीं जानता है। परन्तु 

घडो के तथा शाखं के द्वारा चार-घार समाने पर भी यह किसी को नहीं जमती है। क्षण, 
में छूट जाने. वाड़े सांसारिक घस्तुओं की तरफ, लोगों का जितना झुकाव हो रहा है उतना स्वास, 
के मालिक प्यारे परमात्मा में. नहीं नजर, आता है। बड़े-बडे प्रेमी अक्त कहाने बालों का 
बेटा-बेटी के ब्याह में जितना, उत्साह. होता है, उस समय जितना खचे करने के लिए उदारता 
आती है उस तरह प्रेम से भगवान फे उत्सव में भगवान के लिए ,किखित्‌ भी नहीं पायी जाती 
है। पुत्र होने के समय महीनों गाना बजाना , उत्सब उत्साह सुनने में आता है उस प्रकार 
भगवान के उत्सव में नहीं देखने में आता है। जो दुनिया में अपने को उच कोटि का भक्त- 
मानते हैं उनके घर में भी उनकी स्त्री पुत्रों के लिए जितने भूषण वस्त्र देखने में आता है 

उतने उनके सेवा विग्रह के, श॒ह्वार सजावट के लिए नहीं । जेँबाई के आने पर जितने प्रकार के 

पदार्थ बनते हैं उतने प्रकार के भगवान के मोन के लिए.कभी त्रद्दीं बनाये जाते । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं.कि हे महात्माजो !)यह सब इस नटिनी माया का ही क्तेन्य 

है! सब अपने को चतुर मानते हैं परन्तु. किस तरह सब्र को बेवकूफ बना रखा हे] ' अब्र > 

इससे बढकर और बेवकूफी झया हो सकेगी कि ज्ञो +श्वांस के: मालिक परमात्मा हैं उनके लिए : 
४६ 
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तो साधारण उत्सव किया जाय और दश दिन में जो मुर्दा कहाने बाला उसके लिए धूम धराके 
के साथ विशेष किया जाय | 

इसी के उपर तो बड़े लोगों का वचन हे कि :-- 

सवेया ।-- 


झूठो है झूठो हे झूठो सदा जग सन्त कहन्त जो अन्त लहा हे । 
ताको सहे शठ संकट कोटिक काढत दन्त करन्त हहा हे ॥ 
जान पने को गुमान वड़ो तुलसी के विचारे गंवार महा है । 
जानकि जीवन जान ना जानत जान कहावत जान कहाँ है ॥ 


इस सबेया का वही भाव हे जो पहिले कह चुके हैं। दुनियाँ अपने को चतुर ज्ञानी और 
समझदार मानती है और माया खूब ताली बजा बजा कर हसती है और कहती है कि ऐ 
दुनियाँ वालों ! तुम महा बेवकूफ और पागल हो। जब नाशवन्त चीजों के लिए ही तुम 
सदा मरे जा रहे हो और सच्चे वन्धु प्यारे परमात्मा की तरफ तुम्हारा झुकाष ही नहीं है तो 
काहे के ज्ञानी और चतुर हो। यही तो इमारा अद्भूत कत्तव्य है। सच्चा को झठा और 
झूठा को सच्चा मानकर संसार के आवागमन चक्र में खूब भटका करो । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि इस तरह उल्टे ज्ञान में डालकर सब जीवों को खूब संसार 


में भरमाती है । कौन नहीं जानता है कि स्त्री पुरुषों के शरीर में मल मूत्र भरा हुआ है। 
शरीर से वायु निकले पर चौतरफा हुर्गन्ध छा जाता है। शास्त्र भी कहता है किः 


किं विद्यया किं तपसा किं ख्यागेन बलीयसा । 
किं विविक्तेन मोनेन स्री भिर्यस्य मंनोहृतम्‌॥ ' 
इसका भाव यह भया कि मल सूत्र का विकार भरा हुआ देखने मात्र को रमणीय वास्तविक 


दुर्गधों का भण्डार जो स्त्रियों का शरीर है, अपने अज्ञान बश जो उसके ऊपर मोह कर रहते हैं 
उन लोगों की विद्या, तथा तप, बेराग्य, मौन धारण, एकान्त का निवास ये सव फिजूल है । 


th 
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| श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! मैं केवल शरणागति विषय का विवेचन फरने 
बाला हूँ। माया का प्रसंग जो कुछ कहा केवल माया के प्राबल्य का नमूना घताने वास्ते । 
इससे छूटकर परमपद गये विना चेतन को स्वप्न में भी आराम नहीं ह! श्री भगवान को 
शरणागति को छोडकर माया से छूटने के लिए जितने उपाय शास्त्रों मे वणित है सव कमजोर 


हैं। यह ऐसी प्रबल है कि सब साधनों को दवा देती है। किसी से कभी डरती नही है। 
सो पहले कह चुके हैं कि :-- 


‘५; 


'“शिव विरंचि जेहि देखि डराहीं । अपर जीव केहि लेखे मांही ॥ 


"याने बर्षा शंकरादिक जिसको देख कर डर जाते हैं तो दूसरा कौन है जो इसको जीत 
सकता है। यह माया सिर्फ एक परमात्मा से ही डरती हे। पूर्वाचायो का श्री प्रुख घचन 
हे कि!-- 
“माया जन्मो हिनी” 
क श्री हरि से तो यह बहुत डरती हे । उनके सामने खडे होने मे लज्जा करती है। श्री शुक- 
देव शनि कहते हैं कि )-- 
“बिळजमानया यस्य स्थातुमीक्षा पथेऽनयो । 
विमोहिता विकत्थन्तेममाहमिति दुर्धियः ॥” 
इस, इलोक का बही भाव है जो पहले कह चुके हैं। जो परमात्मा का सहारा छेगा वह 
अवश्य माया से पार होगा। श्री भगवान का श्री गीता में श्री चुल बचन है कि :-- 
“देवी झोपा शुणसयी मम माया दुरत्यया । 
मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥” 


“हे अर्जुन ! यह माया नाम वाली एक अति विचित्र 
न त्र शक्ति है, त्रिगुणमयी है, 
दुरत्यय है जो मेरी शरणागति करते हैं याने इतरावलम्ब को 


त्याम्‌ - कर जो भेरी निर्हेतुक कूपा 
का सहारा ठेते हैं घे अबश्य इसको तरज्ाते हें” A 


to Ee 
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' शास्त्रों में अनेक प्रकार के माया तरने के लिये उपाय कहे गये हैं । परन्तु परवशे जीव कें 


शिये उन कठिन उपायों के द्वारा इस दुरत्यय माया से पार होना महा अशक्‍य है। अतः इससे 
दरने की इच्छा करने वाले अधिकारियों को चाहिये कि हमारे शरण होकर रहें । 


यह भगवान का श्रो मुख बचन हे, सब शास्त्रों का सार है। इसमें माया से पार होने के 
लिये सब के लायक केसा सुन्दर अचूक उपाय खुद भगवान के ही श्रीघ्रुख द्वारा बताया गया है। 


“सामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते।” ` 


इस पद में स्पष्ट आज्ञा कर रहे हैं कि कोई वणे तथा आश्रम वाला माया से तरना चाहता 

हो तो हमारी शरणागति के द्वारा सुगमता से पार हो सकता है । देखिये माया बन्धन से 

छटकर परमपद जाने के लिए सबके लायक श्री भगवान की शरणागति कसा सुन्दर सरर 

उपाय है । जिसके अधिकार में माया रहती है, जिससे सदा भय' खाती है उसका यह आदेश 
है कि-- 

“मम माया दुरत्यया” 

अजुन ! मेरी माया अति दुरत्यय दै । “शिव विरंचि'कँह मोहई” अक्काशंकरादिक को भी 

अपने मपेटे में लेकर पेठी हुई दे। “को हे बपुरा आन” फिर दूसरां कौन हे जो इससे बच 

सकता, हमारी शरणागति के” अतिरिक्तं माया से तरेने के लिये और कुछ भी उपाय नही ह! 

कृपा सागर भगवान इस ३लोक में तीनों बातों को स्पष्ट बता दिये हैं। एक तो यंह कि हमारी 

शरणागति के बिना दूसरे किसी उपाय से माया को वरना चाहे तो नहीं तर सकता, दूसरी बात 


यह कि जो मेरी शरणागति कर लेगा वह अवश्य ही इससे पार हो जायेगा। तीसरी यह कि 
चाहे सो माया से तरने के लिये हमारी शरणागति कर सकता है। 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि इस इलोक में इतर उपायों के दारा माया को तरना दुरत्यय 
अता दिये और अपनी शरणागति को अचूक उपाय बताये। और यह भी निर्णय कर दिये 
कि चाहे जैसा भी कोई क्यों न दो इमारी शरणागति किये विना इस माया से पार दो ही नहीं 
सकता । पहले कह चुके हैं कि परमात्मा के अतिरिक्त सब देवों को माया बड़ी बुरी हालत से 
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अपने झपरे में ले रखी है। जो स्वयं माया के फन्दे में पडे हैं उनकी श्वरणागति से माया केसे 
दरं हो सकेगी । जेसे किसी को भयंकर काला नाग काट लेता हतो जहर को उतारने के 
लिये जानकार लोग गरुड़ मन्त्र का प्रयोग करते हें । क्योंकि गरुड़ से सप डरता-ह। गरुड 
मन्त्र के प्रयोग से जहर उतर भी जाता है। किन्तु गरुड़ मन्त्र का प्रयोग न करके चिप उतारने 
के लिए कोई मेढक मन्त्र का प्रयोग करे तो उसका प्रयत्न निष्फल जायगा । क्यों कि सर्प 
मेढक को खा जाता है। सर्प के नाम से मेढक थर-थर कॉपता है। फिर मेदक के मन्त से 


सपे का जहर किस तरह से उतरेगा। इसीसे श्रीमद्भागवत छठवाँ स्कन्धं २२ वां लोक में 
स्वय देवताओं ने भगवान से प्रार्थना की हे । 


“अविस्मितंतं परिपूर्ण कामं स्वेनेव . लाभेन समं प्रशान्तम्‌ । 
ब्रिनोपसपॅत्यपरं हि बालिशः श्‍वलाड्युलेनातितितति सिन्धुर ॥” 
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है भगवान वासुदेव ! आप सब प्रकार से परिपूर्ण हैं। माया से ,पार करने में आप ही 
समरथ हैं। जो आप के श्री चरणों का सहारा छोड़कर देवों के-दारा साया बन्थन से छूटना 
चाहते हैं चे ऐसे हैं जेसे कोई जहाज को त्याग कर कुत्ते की पूंछ पकड़ कर सञ्चद्र को तरना 
चाहता हो । 


सारांश कहने का यह हुआ कि एक भगवान के शरणागति अतिरिक्त सुगमता से माया 
भन्न से छूटन के लिये कोई भी दूसरा अचुक उपाय नहीं है। “बी हषा” , इस इलोक में 
“मामेव” जो पद है उससे यह निणेय होता है कि उपायान्तर त्याग, किये चित्रा अगधान की 
शरणागति मी माया से नहीं तार सकेगी । “द्वी देष” -भगचान के इस श्रीञ्चुख बंचन से 
इस बात का निश्चय हुआ कि भगवान की शरणागति के बिना इस दुरत्यय माया को तरने के 
लिए सबके कायक और कोई भी सररु उपाय नहीं है । ' 


किक दूसरी बात यह निकलती दे कि श्री भगवान की शरणागति करने का जीव मात्र को 
र है। तीसरी चात यह निकली कि भगवान के शरणागत हुए बिना इतर उपायों से 
कोटि अन्म में भी कोई माया से पार नहीं हो सकेगा । चौथी बात यह है कि भगवान ही 


३8०० | "~ ' 6 शरणागति मीसांसा 7 


की शरणागति से माया छूट सकेगी । भगवान के सिवा इतर देवों की शरणागति करोड़ों जन्म 
में भी माया से कोई पार नहीं हो सकेगा । शरणागति का नायक एक श्री लक्ष्मीकान्त भगवान 
ही हैं। मलोक में पांचवीं बात यह निश्चित हुई कि इतरावलम्ब त्यागपूर्वक ही भगवान की 
शरणागति, शरणागति शब्द से कही जाती है। भगवान के इस श्रीक्रख वाणी से इस बात 
का स्पष्ट निर्णय हो गया कि दुरत्यय भगवान की माया तरने में व्ण और आश्रम से कुछ भी 
सहयोग ' नहीं मिलता । ' चाहे कोई वर्ण हो, किसी आश्रम वाला हो । जिसको मायाळृत 
संसार बन्धन से छूटने की इच्छा होगी उसे भगवान की शरणागति करनी ही पड़ेगी । भगवान 
श्रीनिवास के श्रीचरणों में शरणागति किये बिना किसी देव के बल से या वर्ण के बल से 
आश्रम के बल से या साधन स्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग के बल से करोड़ों जन्म में 
भी कोई इस माया बन्धन से नही छुटकारा पा सकेगा । थोड़ी देर के लिए भले ही चाहे 
जो कुछ कह सुने'ले परन्तु कहने सुनने से कुछ नहीं लाभ हो सकेगा । भगवान की माया 
* से तो तंभी पार होगा जब कि त्राहि-त्राहि करके इतरावलम्ध त्यागपूर्वक भगवान की कृपा का 
अवलम्ब लेग! । जीवॉ'मे मिथ्या अहकार घुसा है। अहंकार में पडके भगवत्क्रपापात्र अनुभवी 
सढ्गुरुओं के पास जाते नही अतः शास्त्रों के असली विषय का निर्णय होता नहीं। इससे 
यह जीव शरणागत वत्सल भगवान कौ शरणागत रक्षणरूप अचूक रीति को नहीं जान कर 
भगवान को छोड इतर साधनों में व्यर्थ पचि-पचि कर मरता है। दुनियाँ में ऐसा कौन 
अधिकारी है कि इतरावलम्ब छोड़कर भगवान की शरणागति कर लेने के बाद माया को नहीं 
तर सकता है, अर्थात्‌ अवश्य तरेगा । 
“ज्ञाने बिनु राम रीति पचि-पचि जग मरत । 
परिहरि छंल शरण गये तुळसिहं ते तरत ॥” : 
वे हैं अनुभवी महात्माओं के शब्द । मले ही अनेक, इतर साधनों में व्यर्थं समय वितार्या 
करे परन्तु शास्त्रों का और वड-बड़े पहुँचे हुए महात्माओं का तो यह जोरों के साथ कहना है 
कि एक भगवान आ सीवारामजी विना दूसरा कौन हे कि इस दुरत्यय माया बन्धने से छुड़ाकर 
असीम सुख में पहुँचा सके बड़ों का वचन है कि 
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” सवेया ¦: 
“जप योग बिराग महा मख साधन दान दया दम कोटि करे । 


मुनि सिद्ध सुरेश महेश गणेश सुसेवत जन्म अनेक मरे ॥ 
निगसागम वेद पुराण पढ़े तपसानळ में युग पुरे जरे । 
मन ते प्रण रोपि कहे तुळसी रघुनाथ बिना दुख कौन हरे॥ 


बस इस बात को हृदय में ऊँचा कर रहना और इसी पर परिस्थिति करके समय बिताना 
हसीका नाम भगवान की शरणागति है। भगवान की शरणागति में सब जीव मात्र का 
अधिकार है। शरणागति को फल प्राप्ति कहते हैं। जिस चीज में सब का अधिकार रहता 
है उसमें देश, का प्रकार का नियम नहीं रहता । भगवान सर्वत्र रहते हैं यह जीव चाहे जहाँ 
उनकी शरणागति कर सकता है। शरणागति करने में किसी देश का भी नियम नहीं है! 
चाहे जिस देश में मी की जा सकती है। उसी प्रकार समय का भी नियम नही है । २४ 
घण्टे में चाहे जिस समय अपने परमपिता परमात्मा की शरणागति क्रर सकते हैं। शरणागत्ति 
में प्रकार का भी नियम नहीं है। शुद्ध हालत में अथवा अशुद्ध हालत में जब भी सगति 
लग जाय उसी वक्त श्री भगवान के शरण हो सकते हैं। श्री विभिषणजी समुद्र तट पर बेसमय 
चिना प्रकार श्री भगवान की शरणागति किये थे। भारत में लिखा है कि दौपदी ने रजस्वला! 
हालत में शरणागति करी थी । इसलिए भगवान की शरणागतिं करने में किसी देश काल 
प्रकार का नियम नहीं है और जर्दा शरणागति करने के लिए देश कालादि का नियम किया है 
चह साधन प्रपत्ति वालों के लिये जानना चाहिये । अपने से करी हुई प्रपत्ति के बर से ससार 
बन्धन से छूटकर परमपद जाने की जो इच्छा करना है | इसी कौ नाम साधन'प्रपत्ति है । 
यद्यपि साधन स्वरूप भक्तियोग से यह साधन ग्रपत्ति कुछ सरल मालूम पडती है परन्तु इस 
साधन प्रपत्ति में भी अनेक झम हैं। यह साधन प्रपत्ति भी अहकार गर्भित होने के कारण 
साधन स्वरूप भक्तियोग के समान हो यहाँ से लेकर परलोक तक स्वरूप सुधारने में अनथे 
उत्पन्न करती है । | 


३६२ - शरणागति मीमांसा 


इसका खुलासा भाव यह हुआ कि साधन प्रपत्ति में इस चेतन को स्वतन्त्र कर्ता होना 
पड़ता हे और जहां पर स्वतन्त्रता पूवक किसी भी साधन में प्रवृत्त होने के लिये शास्त्रों मे 
आदेश हे बहां फिर साधनकर्ता अधिकारी के पीछे अनेक प्रकार के बिधि विधान का इतना 
अडंगा लगा हे कि सव तरह से सम्हलूकर करने पर भी काल कर्म गुण स्वभाव के आधीन इस 
चेतन के द्वारा साधन सिद्ध नहीं हो पाता है। किसी प्रकार जन्म-जन्मान्तरों में सिद्ध भी कर 
पावे तो उसके लिए फल भाग.मं धोखा है। प्रपत्ति शास्त्र का कहना हे कि जो प्रधान कर्ता 
हे वही फल का प्रधान भोक्ता भी बनता हे इस कारण परमपद में भी साधन दशा की कत त्वा 
हंकार की वासना फल दशा म॑ भोक्त त्वाहंकार रूप स अधिकारी के साथ-साथ बनी ही रहती 
है। परमपद में भी उस अधिकारी को लीलाविभूति वाली सूक्ष्म वासना परमात्मा के परिपूर्ण 
अनुभवानन्द से, दिव्य कॅकये से चिच हटाकर प्रात कामनाओं के तरफ उसके मन को भुका 
देती है। परमपद में पहुँचे हुए अधिकारियों के लिये श्रृतियों का कहना हे कि !-- 


“यदा अयं ख्री लोक कामो भवति तदा संकल्पादेवास्यस्त्रियः समुपति- 
एन्ते । यदा अयं पितृलोक कासाभवति तदा संकल्पा देवास्य पितरः समु- 
पति्न्ते ।” न | 

इसका भाव यह भया कि फल दशा में भी उस अधिकारी को स्त्रियों को देखने की 
कामना तथ! पितरों को देखने की भावना उत्पन्न हो आया करती है। विरजा नहा लेने के 
बाद परमपद में निवास मिलने पर भी अनन्य भोग्य जो आत्मा का असली स्वरूप ह, अधिकारी 
के लिये उसकी सिद्धि नहीं हो पाई। साधन दक्षा में तो अधिकारी अनन्य शरणत्व रूप, जॉ 
आत्मा का स्वरूप है उससे बचित हो रहा। क्योकि फल भ्रपत्ति के स्वरूप को भलीभाँतिं 
समझे हुए जो पूर्वाचाय हैं प्रपत्ति शास्त्र से निर्णीत सिद्धान्त के अनुसार उनका तो यह कहना 
हकि 

“उपायः स्वप्राप्त रुपनिशदधीतः सभगवान्‌” 


इसका यह भाव भया कि भगवत्‌ की प्राप्ति के लिए भगवान ही उपाय हैं। वस इसीका 


व्र 
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नाम फल प्राप्ति हुआ। चाहे प्रपत्ति फहिए या शरणागति या भगवान फी निहतुफ कष । एक 
ही बात है। विशेष शास्त्रों का कहना हे कि भगवान की प्रापि में भगवान ही उपाय ह चतन 
के द्वारा किया हुआ इतरावलम्ब नही । न उपाय को स्वीकार ही उपाय ह। झिन्तु कपा 


करके इन दोनों को बताने वाले और बताकर चेतन के द्वारा कराने वारे भगवान हाँ उपाय 
ह ॥ जैसे प--- 


“्ल्यागश्वनोपायः स्वीकारश्वनोपायः किन्तु उभय कारयिता भगवान 
'एव उपायः ९? 


इस सक्ति का बही अर्थ है जो उपर कह चुके हैं । जोभगवत्पापति के लिए भगवान को उपाय 
न मानकर अपने से की हुई शरणागति को उपाय मानते हैं “उनको साधन प्रपत्तिवाले” कहते 
हैं। प्रपि का पूरा सरूप न समफने के कारण साधन प्रपत्तिवाले अधिकारी अपने से किया 
हुआ जो प्रपि का स्वीकार दे उसी को उपाय मान बेठते हैं। अपने बेसमभझपने फे कारण 
आत्मा के जो तीन आकार हैं उनसे बंचित रह जाते हैं । स्मयं कर्ता होनें के कारण अनन्याहे 
शेषत्व उनका बिगड़ जाता हे। भगवान फो छोड़कर स्वकृत शरणागति को उपाय मानने फे 
कारण अनन्य छरणत्व जो- दूसरा स्वरूप है. बह भी नहीं सुधर पाता । स्वयं कर्ता होने के 
कारण परमपद सें भो प्रधान भोक्ता उन्हीं को रहना पड़ता है। इससे उनमें वहा तक भी 
भोक्त त्वाभिमान रहने के कारण अनन्य भोग्यल रूप जो आत्मा का तीसरा स्वरूप है वह भी 
नहीं सुधर पाया । परमपद पहुँचने पर भी इसी कारण उनकी वासना नही जा पाती है 
इसीसे इस प्रसंग में यह कहा गया है कि फल प्रपत्ति वालों के लिए शरणागति करने में देश 
काल प्रकारादि का कुछ भी नियम नहीं है । परन्तु साधन प्रपत्ति वालों के लिये तो देश- 
कारादि का नियम है ही । इससे जहाँ कही भी भगवान के शरणागत होने में देश कालादि 
विधान का नियम आवे वहाँ साधन म्रपत्ति वालों के लिए दी समझना चाहिए । 


भी देवराज शुरु कहते हैं कि हे महात्माओ । हम कह आये हैं वह अति सक्म है । 
जो कभी इसको सुने नहीं और भशवत्कृपा पात्र महात्माओं की सत्संगति किये नहीं और 


प्रपत्ति शाख को देखे नहीं है, न प्रपत्ति शास्त्र जानने बारे सदृशुरुओं की गोष्ठी में कभी बेडे 
Ko 
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हैं और मै बहुत समजदार हूँ इस बात के अभिमान में चूर हैं वे इस प्रसंग को सुनकर आश्चयं 
में पड़ जायेगे। और सद्गुरु के कृपापात्र जो सच्चे क्षु हैं उनका हृदय इस निर्णय को 
सुनकर खिल उठेगा । जेसे साथन स्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग, अचिहत्यरतन्त् 
स्वरूप को जानने वाले झुग्चक्षुओं के लिए स्वरूप विरुद्ध मालूम पड़ता है, उसी प्रकार फर 
प्रपत्ति के स्वरूप को भली भाँति समझने वाले ग्रुमुक्ष महात्माओं के लिए तो अहंकार गर्भित 
होने के कारण यह साधन प्रपत्ति भी अत्यन्त स्वरूप विरुद्ध ही प्रतीत होती है। क्योंकि 
उसमें किसी प्रकार आत्मा का स्वरूप ही नहीं रह जाता। साधन प्रपत्ति और फल प्रपत्ति 
के बाबत जिसको और ज्यादा समझने की इच्छा हो सो संस्कृत प्रपत्ति मीमांसा से समझ 
सकता है। उसका सारांश मैं कहा हॅ । इस विषय को अच्छी तरह से समझना चाहिए 
कि जिससे भ्यान में बना रहे। इसी लिए फिर भी संक्षेप में इसकी याद दिलाये देता ह । 
सावधानी से आप लोग श्रवण करिये। इस बात को लेकर यह घात चली है कि माया से 
तरकर जब तक यह जीव परमपद में नहीं पहुचेगा तय तक सुखी नहीं होगा। बाद यह 
प्रसंग चला कि माया से तरकर परमपद जाने के लिए शाख्रों मं कितने प्रकार के उपाय बर्णन 
किये गये हैं और उनमें सब के लायक अचूक और सुलभ कोनसा उपाय है। इसके बाद यह 
प्रसंग कहा गया कि माया से छूटकर परमपद में चले जाने के लिए भक्ति और अपत्ति ये दो 
प्रकार के प्रधान उपाय हैं इसी के बाद यह वर्णन हुआ कि साधन स्वरूप जो भक्तियोग है यह 
हद्द से ज्यादा कठिन है और प्रपत्ति सवके लायक अत्यन्त सुलभ उपाय है। यह प्रसंग कहके 
भगवान के श्रीमुख बचन के दवारा यह निर्णय चला कि इस दुरत्यय माया से पार होने के 
लिए भगवान की प्रपत्ति के याने शरणागति के सिवा कोई भी दूसरा सीधा और अचूक उपाय 
नहीं है। वाद यह कहा गया कि भगवान की शरणागति में जीव मात्र का अधिकार है । 
इससे भगवान की शरणागति होने में किसी भी देश काल प्रकार आदि का नियम नहीं है । 
कोई अधिकारी कहीं भी चाहे जब भगवान की शरणागति कर सकता हे। इसी प्रसंग में 
यह घात आयी कि एक साधन प्रपत्ति दूसरी फल प्रपत्ति इस तरह दो प्रकार के पत्ति में 
भी भेद है। जो लोग भगवान को या भगवान की निहेंतुक कृपा को मानकर अपने 
से करी हुई शरणागति को माया बन्धन से छूटने के लिए उपाय मानते हैं वे साधन अपत्ति 
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चारे अधिकारी कहे जाते हैं। और जो अन्य किसी उपाय को न लेकर माया से छूटकर 
परमपढ में जाकर श्री भगवान की नित्य सेया प्राप्ति के लिए सिर्फ एक भगवान फो ही उपाय 
मानते हैं उनको फळ प्रपत्ति वाले अधिकारी कहते हे । उपनिपदों में कहा हे कि भगयान 
का श्री चरण ही हमारा उपाय हे भगवान की नि्हेतुक कृपा ही हमें सहारा हे इत्यादि सभी 
बातों का एक ही अर्थ होता है । इन शब्दों का जो प्रयोग करते हैं वे ही फल प्रपत्ति वाले 
अधिकारी कहे जाते हैं। साधन भ्रपत्ति में प्रधान कर्ता और भोक्ता शास्त्रॉ के हारा वह 
अधिकारी ही माना जाता है । इसी कारण उसके पीछे अनेक प्रकार के विधि विधान के 
नियम लगाये गये हैं। फल भाग में भी उसके लिए भेद बताया गया है जो कि ण्हले हम 
कह चुके हैं। 
साधन स्वरूप भक्तियोग अधिकारी से और फल प्रपत्ति वाले अधिकारी से प्रायः बहुत से 
अश में मिलान होता हे । फल प्रपत्ति में प्रधान कर्ता और प्रधान भोक्ता श्री भगवान ही 
रहते हैं। क्योंकि साधन दक्षा में उस अधिकारी का भगवान ही उपाय रहते है याने भगवान 
की निहेंतुक कृपा ही को वह साधन रूप से स्वीकार किया रहता है। इससे फल प्रपत्ति वारे 
अधिकारी में कढ त्वाभिमान नहीं माना जाता । इसका कारण फल दशा में भी इस अधिकारी 
का विशेष दर्जा रहता है। साधन प्रपत्ति वाळा अधिकारी फल दशा में भगवान के दरबार 
में बहिरंग माना जाता है। क्‍योंकि उसके कत्तेव्यों का प्रधान कर्ता उसने अपने को भान 
रखा है। और फल प्रपत्ति वाले जो अधिकारी हैं उनका प्रधान कर्ता-भोक्ता श्री भगवान ही 
रहते हें। इसलिए परमपद में श्री भगवान के श्री दिव्य महरू का वह अन्तरंग अधिकारी 
बनाया जाता है। श्रीजी, श्री लक्ष्मणजी, श्री वस्स, श्री कौस्तुम आदि दिव्य पार्षदों के 
समान कोटि उसको वहां प्राप्त होती है। यह बीच में दो प्रकार की प्रपत्ति और दोनों पर 
परिस्थिति करने वाले अधिकारियों का साधन दद्या में और फल दशा में जसा कुछ भेद 


शासो में बताया है पेसा मैं विवेचन किया हू. । अब फिर भी जो फळ प्रपत्ति का प्रसंग 
कहना शुरू किया था उसको अच्छी तरह से आगे कहता हुँ । 


देवी ह्योषा शुणमयी मममाया दुरत्यया । 
मामेव ये प्रपथन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥ 
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यह गीता शाख्र का सारांश भगवान की श्रीमुख बाणी है इसके जरिये इस बात की 
निश्चय हो चुका कि दुरत्यय भगवान की माया से तरने के लिये एक भगवान की शरणागति 
'के सिवा कोई दूसरा सरल उपाय नहीं है। और भगवान की शरणागति में जीव मात्र का 
अधिकार है । भगवान की शरणागति में देश कालादि का नियम नहीं है। परन्तु एक बात 
का सख्त नियम है । भगवान श्रीपति में की हुई शरणागति माया से पार करती है| भगवान 
के सिवा यदि दूसरे की शरणागति करं तो वह शरणागति सफल नहीं होती याने माया 
बन्धन से नहीं छुड़ा सकती है। अतः म॒ग्नश्ुओं के लिए शास्त्रों की आज्ञा है कि माया 
से पार होने के लिये एक श्री लक्ष्मीकान्त की ही शरणागति का अवलम्ब लेबे। जेसे उप- 
निषदों में लिखा है :-- 

“यो वै ब्रह्माणं बिदधाति पूर्व यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । 
तंहि देव आत्म बुद्धि प्रसादं सुसुक्षुवे शरणमहं प्रपद्ये ।” 

इसका भाव यह भया कि जो परमात्मा श्री निवास- आदि सृष्टि में प्रथम ब्रह्मा को उत्पन्न 
किये और अब वेदों का ज्ञान कराये । सुम्॒क्षुओं को चाहिए कि माया से छृटकर परमपद जाने 
के लिए एक उन्हीं परमात्मा के शरण होवे । इस श्रुति वाक्य से सन्देह रहित निर्णय हुआ 
कि मु्रश्ुुओ को माया वन्धन से छूटने के लिए एक- श्री हरि की ही शरणागति करनी 
चाहिए । वह भगवान केसे हैं ( आत्म बुद्धि असादं-) “आत्म वुद्धेधव ग्रसादो यस्य स आत्म 
बुद्धि प्रसादः तं आत्म बुद्धि प्रसादं अर्थात्‌ निहेंतुक कृपा करण शीलम्‌ |” भगवान अपनी 
नि्देतुक कृपा से ही आश्रितों पर प्रसन्न होते हैं अर्थात्‌ शरणागतों से इतराबलम्त्र नहीँ चाहा 
करते हैं । ह ह र 

श्री देवराज गुरु कहते हैं हे महात्माओ ! “देवी झपा” गीता के इस श्रीश्नुख वचन से 
तंथा “योवै ब्रहाणं बिदथातिपूर्व” इत्यादि श्रुति वाक्य द्वारा पका निश्चय हो चुका कि माया 
से तरने के लिए भगवान श्रीमन्नारायण की शरणागतिं के सिवा और कोई भी सत्र के लायक 
सरल तथा अचूक उपाय नहीं है) ये भी निय हो चुका कि भगवान श्रीपति के सिवा 
दूसरे की शरणागति करना झु महात्माओं के लिए सख्त मना है । माया से तरने की 
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क 


इच्छा करने वालों को दूसरे की शरणागति करने से कुछ काभ नहीं हो सकता । "'मामेर” 


इस श्रीप्ुुख वाणी से यह भाष निकलता है कि शरण होने वाढे अधिकारी को अफि्जन और 
अनन्यगति अवश्य होकर रहना चाहिए । 


' भरे दो आकार जिस अधिकारी में रहेंगे उसी अधिकारी से श्री भगवान मे की हुई गरणा- 
पति काम दे. सकेगी और जिस अधिकारो में ये दो आकार नहा होंगे शरणागति उस 
अधिकारी को माया से नहीं तार सकेगी । जो उपायान्तर का त्याग कर दिया है याने 
साधनस्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग का बिल्कुल सहारा नहा पकडा हे उसको अफि्चन 


अधिकारी कहते हैं और भगवान श्रीपति के मिवा जिसने स्पम मे भी दूसरे को अपना र्षक 
महीं माना है उसको अनन्यगति कहते हैं । 


इसका खुरासा अर्थ यह भया कि भगवान के शरणागत होने के पहले शरणागत होने वाले 
अधिकारी को चाहिए कि उपायन्तर और रक्षकान्तर को त्याग फर दे। शरणागति करने 
वाले अधिकारी फे लिए और किसी बात की सख्ती नहीं रखी है परन्तु इस बात के लिए तो 
सख्त शर्त है कि उपायान्तर तथा रक्षकान्तर त्याग देने के बाद ही भगवान की शरणागति 
की जाती है और उसी अधिकारी की शरणागति भगवान के द्वारा शरणागति में मानी जाती 
है। जो उपायान्तर और रक्षकान्तर का अवलम्ब पकडे रहते हैं और अपने को भगवान का 
शरणागत भी माना करने हैं उनका अपने को शरणागत मानना माया से तरने में कुछ भी 
सहायक नहीं बन सकता, क्योंकि उन्हों ने शरणागति का क्रम छोड दिया है। इसी लिए 
भृगवान अपने श्री मुख वाणी से श्री गीता जी के चरम इलोक में सब से पहिले शरणागत के 
लिए उपायान्तर त्याग की ही आज्ञा किये! जसे कि 
“सवेधर्मान्परित्यज्य” 


उपायान्तर का स्वरूप क्या है, उपायान्तर में कितनी कठिनाइयाँ है तथा भगवान श्रीपति 
के अतिरिक्त दूसरे देवतान्तरो को अपना रक्षक मानने में कितनी हानि हे। जिन लोगों ने 


शोख के अशसावाद के प्रमाणा के धोखे में आकर श्री हरि को छोड़कर दूसरे देवों को अपना 
रक्षक माना है वे पीछे बहुत पछिताएँगे | 


३६८ शरणागति मीमासा 


इनका खुलासा निर्णय तथा अकिञ्चन, अनन्य गति किसको कहते हैं इस बात का भी 
भली भांति से निर्णय शरणागति मीमांसा के पूर्व भाग में कर आये हैं। कर्म, ज्ञान, भक्ति 
को परलोक का साधन मानकर स्वतंत्रता पूर्वक जो करना है उसीको उपायान्तर तथा साध- 
नान्तर भी कहते हैं। माया वन्धन से छटकर परमपद जाने के लिए भगवान को तो उपाय 
मानते हैं और स्वरूपानुरूप कर्म ज्ञान भक्ति को कॅकय भावना से करते हैं उनको शरणागत 
अधिकारी कहते हें । भगवान की शरणागति के बल पर माया तरने की चाइना करने वाले 
जो शरणागत लोग हैं वह कर्म, ज्ञान, भक्ति को छोड़ते नहीं हैं किन्तु सव करते हैं। फर्व 
इतना ही हे कि उपायान्तरी लोग उसको परलोक का साधन मानकर करते हैं और शरणागत 
लोग माया से छटकर परमपद में जाकर श्रीजी के साथ भगवान का नित्य क्रैंकर्य मिलने के 
लिए साधन तो श्री भगवान को मानते हैं और कर्म ज्ञान भक्ति को फल स्वरूप कैंकर्य भावना 
से करते हैं। जो साधन भावना से भक्ति को करते हैं उन्हें भक्त कहते हैं तथा उपासक भी 
कहते हैं। उन्ही को उपायान्तरी तथा साधनान्तरी भी कहते हैं। साधनान्तर तथा 
उपायान्तर अधिकारी भी उन्हीं को कहते हैं। श्री भगवान को उपाय मानते हैं और कर्म 
ज्ञान भक्ति को साधन भावना से न करके केंकय मावना से करते हैं उनको प्रपन्न भी कहते 
हें। शास्त्रों में उनका नाम भागवत भी बताया है। उसी अधिकारी का नाम श्री वेष्णव 
भी है । श्री बेष्णव भी शरणागत का ही नाम है। यही विषय चला है कि इसी जन्म के 
अन्त में दुरत्यय माया से तरकर परमपद जाने के लिए कठिन उपाय है तथा सीधा उपाय 
कौन है । शास्त्रों के दाग अनेक प्रकार से साधन भक्तियोग को अत्यन्त कठिन तथा परतन्त्र 
स्वरूप के बिरूद बताया गया है ओर भगवान की शरणागति को सबके लायक सरल से 
सरल अचूक उपाय निर्णय किया । आगे उसी शरणागति प्रसंग को और भी खुलासा करके 
कह रहा हं । सावधान चित्त से श्रवण करिये । 
“यो थे ब्रह्माणं? इस मंत्र में यह आया है कि “पमुयक्षुवें शरणमहं प्रपद्ये? याने मोक्ष की 

चाहना करने वाले अधिकारी को चाहिए कि श्री भगवान फे शरण हो जाय। अब 
यह विचारना है कि अरण शब्द का इस प्रसंग में क्या अर्थ है। लक्ष्मी तन्त्र का वचन 


हे कि + 
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उपाये शह रक्षित्रोः शब्दः शरण मित्ययम्‌ । 
बर्तते साम्प्रतं चेष उपायाथेक वाचकः ॥ 


इसका भाव यह भया कि यद्यपि शरण शब्द का तीन अर्थ होता हे एक तो रक्षक, दूसरा 
मकान तीसरा उपाय । परन्तु जहाँ जहाँ शरणागति के प्रसंग मे शरण शब्द आवे बर्हा वहां 
इसका अर्थ उपाय समझना चाहिए। इससे “शुने गरणमह प्रप” इसका खुलासा यह 
अर्थ भया कि माया बन्धन से छूटने की इच्छा से मैं परमात्मा के शरण होता हैं। याने 
संसार बन्धन से छूटकर परमपद में जाने के लिए प्यारे परमात्मा को उपायत्य करके स्वीकार 
करता हूं । इससे यह सिद्ध हुआ कि माया से तरने के लिए भगवान को उपायल करके 
स्वीकार करके रहना इसीका नाम भगवान की शरणागति करना है। जहाँ जहाँ यह शरणा- 
गति का प्रसग आवे वहाँ वहाँ यही अर्थ समझना चाहिए | घडो का तथा शास्त्रो का यह 
भी कहना हे कि भगवान की निहेतुक झपा फा भरोसा संसार सागर से पार होने फे लिए 
रखना इसीका नाम भगवान की शरणागति करनी है। चाहे भगवान को उपायत्व करके 
स्वीकार करना या भगवान की निहेतुक कपा के भरोसे रहना ये सव एकी बात है। 'देबी 
हां पा” इस इलोक में भगवान आज्ञा किये हैं कि दुरत्यय हमारी माया से तरने के लिए एक 


हमारी ही शरणागति अचूक उपाय है। इसी प्रसंग को लेकर “श्री रामायण” में श्री हनुमानजी 
के द्वारा महात्मा घुरसीदासजी कहवा रहे हैं कि :--- 


चो ०---नाथ जीव तव माया मोहा । सो निस्तर लुम्हारेइ छोहा ॥ 
भी हनुमानजी श्री रघुनाथजी से प्रार्थना करते हैं कि हे सरकार ! हे नाथ ! यह जीव 


आपकी दुरत्यय माया से मोहा हुआ है। इसका निस्तार तो आप ही के छोह से हो सकता 
है याने आपकी नि्देतुक कृपा विना इससे यह कभी छूटकारा नहीं पा सकता । 

भी देवराज गुरु कहते हे कि श्री गीता के “देवी झे षा” इस इलोक के प्रसंग से और इस 
चौपाई के प्रसंग से पूरा-पूरा इस बात का मिलान होगया कि भगवान की निहेतुक कृपा फे बल 
से माया से तरने का 


भरोसा करना या भगवान की शरणागति के बल से, दोनो एकी बात 
है। और मी महात्मा श्री तुलसीदासजी कहते हैं :--- 


oo शरणागति मीमांसां 


“माधव अस तुम्हारि हे भाया । 
करि बिचार पचि मरिय तरिय नहि जबलों करहु न दाया ।” 


फिर भी दूसरे भजन में कहते हैं कि :-- 
“अस कळु समकिपरे रघुराया । 
बिन तव कृपा दयाल दास हित मोह न छूटे माया ॥” 


इन पदों से भी यही निश्चय हुआ कि दुरत्यय यह जो भगवान की माया है सो भगवान 
की निर्देतुक कृपा के सहारा से ही हट सकती है। “नाथ जीव तव माया मोहा । सो 
निस्तरे तुम्हारेइ छोहा ॥” इस चौपाई से यही सारांश निकला कि दुरत्यय माया से पार हो 
जाने के लिए जिसकी इच्छा हो उसको चाहिए कि एक श्रीरघुनाथजी की निहेतुक दया का 
ही सहारा लेवे। साथही साथ ये भी याद रखे कि भगवान की निहेंतुक दया का सहारा 
छेने बालों का माया बन्धन से जरूर छुटकारा हो जाता है। परन्तु निहेंतुक दया का यह 
स्वभाव है कि वह दूसरे उपाय की गन्ध तक भी नहीं सह सकती है। इसीलिये आगे की 


चौपाई में झट कह दिये कि !-- 
तापर श्री रघुवीर दुहाई । जानों नहिं कछु भजन उपाई ॥” 


पहली चौपाई में प्रार्थना किये कि हे नाथ ! आपकी माया से मोहा हुआ जो जीव है 
सो आपही की कृपा से छुटकारा पा सकता है। याने मुझे तो माया मोह से छटने के लिए 
आपकी कृपा के सिवा स्वम में भी दूसरा अवलम्य नहीं है। दूसरी चौपाई में प्राथना करते 
हैं कि हे श्री रघुनाथजी सरकार ! मैं तो सरकार की शपथ करके कहता इं कि एक सरकार 
की कृपा के सिवा दूसरा भजन उपाय जानता तक भी नही हु । श्री हनुमानजी के श्रीमुख 
से निकली इन दो चोपाइयों के दारा पुरा पूरा शरणागति का स्वरूप निणय हुआ । उपायान्तर 


त्याग पूर्वक ही भगवान को या भगवदया को उपाय मानकर रहंगे, वही माह माया से छटकर 


अबइय परमधाम को जायगे । 
श्री देवराज गुरु कहते दें कि हे महात्माओ ! बहुत परमपद तो चाहते हैं और शरणागति. 


मक 


j 
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रू नाम सुनकर चिदते हैं। ऐसे अधिकारी को माया बन्धन से किस तरू छुप्फारा हो 
सकेमा । श्री गीताजी में तो श्री भगवान अपने श्रीमुख से आज्ञा किये दें कि :-_ 


“ततः पदं तत्परिमागितव्यं यस्मिन्गता न निवत्तन्तिभूयः । 
तमेव चाद्य पुरुषं प्रप्य द्यतः प्रइृत्तिः प्रस्रता पुराणी ॥” 


अजुनजी से आज्ञा करते हैं कि हे अजुन ! जिस अनादि परमातमा के जरिये इस ससार के 
पोषण पालन की प्रवृत्ति चरु रही है प्रथम उमी आद्य परमपुरुष परमात्मा की शरण कर लेवे | 
उसके बाद जहां पर जाकर फिर सपार चक्र में नहों आना होता हे उस परमपद के मार्ग का 
अन्वेषण करें । भगवान की इस श्रीमुख वाणी से यह भाव निकरूता है कि शास्त्र नियम के 
अनुमार परमात्मा की शरण हुए बिना चाहे कितना भी कोई परिश्रम कयो न करे परन्तु उस 
परमपद के रास्ते का पता नहीं पा सकेगा । “देवी द्य पा” इस इलोक में मामेव” यह पद 
आया है और “ततः पदं” इस इलोक में “तमेव” पद आया है। इन दोनों से यहद भाव 


निकलता है कि एक परमात्मा की ही शरणागति से माया बन्धन छट सकता है और परमात्मा 
के ही शरणागतों को परमपद का रास्ता मिल सकवा हे। इससे जिसको परमपद की इच्छा 
हो उसको सबसे पहिले चाहिए कि प्यारे परमपदनाथ के श्री चरणों की शरण हो जाय) 


साघनस्त्रसूप कमयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग की कठिनता को तथा उसकी शर्तों को श्रवण 
करके जब अजुनजो घत्ड़ाये तो फिर भगान आज्ञा किये कि :-- 


“इश्वरः सवे सूतानां हृदेशेऽजुन तिष्ठति । 


इत्यादि--- 
समेव शरणं गच्छ सर्व भावेन भारत । 


तठ्ासादात्परां शांति स्थानं चाप्स्यसि चाठ्ययम्‌ ॥ 


वि अजुन ! सब जीवों के भीतर अन्तर्षामी रूप से परमात्मा बिराजते हैं। यदि साधन स्वरूप 
› शानयोग, भक्तियोग की कठिनता से तथा उसके शर्तों के पालन से घबड़ाते हो तो 


सब जीवों के अन्दर अन्तर्यामी रूप से बिराजते हुए जो परमात्मा हैं सर्व भाव से उन्हीं की 
५९ 
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शरणागति कर लो । जब तुम उनके शरणागत हो जावोगे तो उनके , अनुग्रह, से जब तक 
संसार में रहोगे तच तक भी तुम्हें परम शान्ति रहेगी और अन्त में उन्हीं के अनुम्रह से तुम्हे 
विकार रहित जो उनका परमधाम है वह भी प्राप्त हो जायगा | 


» 22 


श्री देवराज शुरु कहते हैं हे महात्माओ ! इस इलोक में भी “तमेव” तथा ;,““सबमावेन” 
यह पद आया है। इसका यही भाव भया कि जिसको भगवान के अनुग्रह बल से परमशान्ति 
पाने की इच्छा हो और भगवान की ही कृपा के बल से परमधाम लेना हो उन्हे चाहिए कि 
भगवान के शरणागत होकर के रहे। परन्तु शरणागत होने वाले अधिकारी को चाहिए कि 
भगवान की शरणागति के सिवा इतर उपायों का मन से भी अवलम्ब न लेवे । यह जो शरणा- 
गति योग है सो सब शास्त्रों का सारांश विषय है। भगवान जब अर्जनजी को अहरह 
अध्याय गीवा का उपदेश कर दिये उसके बाद बोले कि 


“इति ते ज्ञानमाख्यातं गुद्याहयुद्मयतरं मया। ` ; `: 
विशृश्येतदशेपेण यथेच्छसि तथा ' कुरु ॥” `, ` ` , 


इसका यह भाव भया कि साधन स्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग का स्वरूप उंसकी 
कठिनता और हद्द से ज्यादा जीवों की परतन्त्रता, हे अजन ! इस सब बातों को खुछासा 
करके तुम्हें अष्टारह अध्याय में समझा दिया हैं। यह शुझ् से भी मुश्तर ज्ञान है। इसको 
अच्छी तरह से मन से विचार कर लो। इसमें जो तुम्हें अच्छा मालूम पड़े उत पर अपनी 

परिस्थिति कर लो। | * “ 
इस अकार भगवान के श्रीय्मुख से जव अर्जुन ने सुना तच उनका मुख खख गया । बहुत 
सोच में पड गये । सोच में पड़ने का यह कारण हे कि साधन स्वरूप इन तीनों योगों को 
करने में अपने को अत्यन्त असमर्थ, देखा । क्योंकि एक जगह तो प्रश्न ने./आज्ञा किया कि 
साधन रूप से कर्म करो। फिर घुरन्त दी कहा कि “गहना कर्मणोगतिः” याने हे अर्जुन ! 
की गति वहुत गहन है । | 
“किं कर्म किमकर्मेति कक्योऊप्यत्र मोहिताः ” ˆ 
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भीमते रामाठुजाय नस ४०३ 


कर्म क्या है और अकर्म कया है इसको समझने में कवि लोग भी मोहित हो जाते है। 
फिर कदा कि !-- 


र \ 
“असंयतात्मनायोगो दुष्पाप इति मे मतिः । 


हे अजुन ! जिसकी मन इन्द्रियां काबू में नहीं हें उस अधिकारी से यह कमयोग सिद्ध ही 
नहीं हो सकता, ज्ञान योग तो बहुत जल्दी पवित्र करने वाला है परन्तु :-- 


मी “ससस्वयं योग संसिद्धः कालेनात्मनि विन्दति” 
॥ क ४ + प 


जिसका कर्मयोग नही सिद्ध हो पाया हे उस अधिकारी को ज्ञानयोग प्राप्त ही नहीं हो 
सकता । फिर आह्ञा किमे कि ३5 


“प्रकृति यान्ति भूतानि निमृहः कि करिष्यति” । 


हे अर्जुन ! शास्त्र बहुत समकाता है कि इस बात को करो, इस बात को छोडो । परन्तु 


शाख का उपदेश कया करेगा । क्योंकि जिसकी जो प्रकृति पड गयी है उसी तरफ उसका 
खिंचाव होता हे । फिर भगवान आज्ञा किये कि :-- 


i हबीमषे भयोडिग्नेयोसुक्तः स तु मे प्रियः” । 


“ अजुन ! साधन स्वरूप भक्तियोग वाला अधिकारी भी अच्छा है परन्तु उन अधिकारियों 
में भो हमें वह मिय है जिसको प्राकृत चोज पाकर कपी हर्ष नहीं होता है, किमी का व भव 
देख के ईर्षा नहों उत्पन्न होतो, कमो किसी बात से जिसको भय नहीं होता, जिसके मन में 
उद्देग नहीं आता ; पेसे लक्षण वाले जो मक्त हैं षह प्रिय हैं। फिर भगवान आज्ञा किये कि 
साधन! स्वरूप मक्तियोग जिपका सिद्ध हो जाता है वदद संसार बन्धन से छूट जाता है'। 
जिसका' साधनस्व॒रूप भक्तियोग सिद्ध हो जायगा, उसको जरूर मरते समय हमारा ध्यान 
स्मरण आपेगा । '.जो साधनस्त्रूप भक्तियोग का अधिकारी अन्त में सेरा स्मरण करता हुआ 
शरीर छोडेगा उसको परमगति होगी याने मुक्ति होगी । 


यदि ऐसा नहीं होगा तो अन्त'में 
उस अधिकारी का जहाँ कहीं संन जायेगा वहां,हीं उसको जन्म लेना पडेगा । जैसे जडभरतजी 
को अन्त में हरिण के बच्चे में मन जाने के कारण हरिणी के गर्भ में ज्ञाना पडा 


$ 


ei 
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“अन्तकाले तु मामेव स्मरन्मुक्त्वा कलेवरस्‌_ । 

यः प्रयाति त्यजन्देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥” 
“थ यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ । 

तं तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥” 


इन दोनों इलोकों का वही भाव है जो कि पहले कह चुके हैं। मध्य में अजुनजी ने 
एकवार भगवान से पूछा था कि भगवान ! आप तो कहते हैं कि मन को बश्च किये बिना 
कमेयोग सिद्ध नहीं होगा । परन्तु :— 


“चञ्चळं हि मनः कृष्ण घमाथि बलवहढ़म्‌ । 
तस्याहं निग्रहं मन्ये वायोरिव सुदुष्करम्‌ ॥” 
मन तो बहुत ही चश्चल है, दुःख देने वाला है और इइ से ज्यादा बलवान है । जैसे वायु 
झा रोकना असम्भव है उसी प्रकार मन फो भी वश करना महा अदाक्य है। अर्जुनजी कें 
वचन सुनकर भगवान भी यही कहे कि अर्जुन ! यह संशय रहित बात है। मन बहुत चश्वर 
है, इसको वश में करना बड़ा झुरिकिल है। परन्तु साधनस्वरूप कर्म, ज्ञान, भक्तियोग कें षठ ” 


से तरने की इच्छा करने वालों को चाहिए कि पूणे अभ्यास से और प्रबल वैराग्य के बल से 
इसको अवश्य वश करें । 


सावधान पूर्वक साधनयोग को -करता हुआ भी अधिकारी यदि कमी मनके फेटे में 
आजायगा तो उसका साधन सिद्ध नहीं होगा। उसे ससार में जन्म लेना पड़ेगा। हा! 
किसी साधन योग वाले के कुल में जन्म पाकर फिर भी पूर्वाभ्याम से अपने साधन को' सिद्ध 
करने में प्रवृत होगा । इम प्रकार अनेक जन्मों तक करवा-करता जब कभी उसका साधन 
सिद्ध होगा तभी परमगति को जायगा । यह सब जिम्मेवारी उक्त साधनयोग को करने वाले 
अधिकारी पर है । ड्‌ 

इस प्रकार अठारह अध्यायो में भगवान के श्रीमुख से अजुनजो ने ज्ञान सुना । बाद श्री 
भगवान यह भो कहे कि “ययेच्छसि तथा कुरु" सब साधन करने की जिम्मेदारी अर्जुनजी के 
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उपर ही रख दिये “यथेच्छसि, तथा कुर इसको कहकर भगवान 'चुप ब्‌ठ गये। अजुनजी 
भो मौन धारण कर सोचने लगे कि मैं कौनसा साधन करूँ। यदि कमयोग कि परिस्थिति 
करूँ तो भगवान के श्रीमुख से कहा हुआ है कि “गहना कर्मणो गदिः” याने कर्म की गति बडी 
चेय है और उसमें कवि लोग भी मोहित हो जाते हें । जव कमे की गति दुय है, उसका 
पूर्ण स्वरूप ही जानना मुश्किल है फिर पूर्णरूप से कर केसे सकेंगे । यदि किसी पकार साम 
करके इसमें प्रइति करना चाहे तो श्रीमुख आज्ञा हे कि मन यश किये विना कर्मयोग सिद्ध ही 
नहीं हो सकता । इसमें मन बश करने का अडंगा पहले रखा है । यदि मन वद्य करने चल 


तो श्री भगवान के भ्रीक्रुख से ऐसा हुआ है कि यह मन चञ्चर है और निःसन्देह दुर्निग्रह है। 
यदि इसको बश करने का उपाय करें तो श्रीमुख से आज्ञा हुई है कि $ 


“प्रकृति यान्ति भूतानि निग्रहः कि करिष्यति” । 


जिसकी जेसी प्रकृति पड गई है उमी तरफ उसका खिंचाव होगा । तो इम तो मन वश 
करने का अभ्यास करने चलं और बोच में न जाने प्रकृति किधर खिंचाव कर दे। मन बश्च 
करके किसी प्रकार दो चार वर्ष साधनयोग को सिद्ध करने में भी रगे फिर भी किसी तरह 
सन के मकोरे में पड जाय तो मुक्ति न होकर फिर दुनियां में जन्म लेना पड़े । यदि आगे 
जन्मको आशा लेवं तो किस भरोसे पर । वहां भी मन तो साथ ही रहेगा । खुद भीमुख से 
आज्ञा हुई कि “अनेक जन्म ससिद्धः “जव कि अनादि से आज तक असंख्य जन्म बीत चुके 
ओर मुक्ति मिलने का ठिकाना नहीं हुआ फिर आगे का कया ठिकाना । भगवान के भ्रीम्रख 
से हो जर अनेक जन्म बताया जा रहा है तो अनेक जन्मों की बारी कब आयेगो इसका क्या 
पता । सन इन्द्रियां ये सब साधनयोग के सिद्ध होने में बाधक हैं। ये एक से एक अत्ति 
प्रबल हैं। इन दु्टों का प्राबल्य देखते हुए साधनयोग हमारे द्वारा सिद्ध दोगा इस यात पर 
किसी तरह भरोसा आता ही नहीं हे। यह तो हुआ कमयोग का चक्र व्यूह | यदि कहें 
कि इसको छोडकर ज्ञानयोग से आत्मा का कल्याण कर लेदें तो श्रीमुख की आज्ञा है कि !-- 
“तत्स्वयं योग संसिद्ध कालेनात्मनि बिन्दति” 
जिसका कर्मयोग सिद्ध ही नहीं हुआ है उसे ज्ञानयोग प्राप्त नहीं हो सकता । शास्त्रा 
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में ज्ञात योग को। भी सुक्ति का, सांधन बताया है। ' जैसे “ऋते ज्ञानान्न मुक्ति!” ज्ञान के 
विना मुक्ति नहीं 'होती.। / परन्तु (उसमें भी सरूत नियम यह है कि : 
| 9] 


, र “ना्बिरेतों दुश्वरिताखज्ञाने नेनसाप्नुयात” 


{ 


जब तक साधक मेँ लेश पात्र भी,दुश्वरित्र रहेगा तब तक कितना भी ज्ञान कहा सुना करे 
परन्तु उसकी /मुक्ति नहीं होगी | शात्रों की ,यह सख्त आज्ञा है कि पहिले मन, बचन, कर्म 
से दुश्चरित्रों को छोड़ दे उसके बाद शानयोग का साधन करे। ज्ञानयोग का भरोसा लेने 
में बड़ी-बड़ी रुकावट, पड़ी, हुई हैं। दुश्वरित्र को त्यागे विना ज्ञानयोग से कुछ लाभ नहीं, 
होगा और जिसका मन,तथा इन्द्रियाँ काबू में नहीं हैं वह अधिकारी किस तरह मन, बच, 
कर्म से दुश्वरित्रता से.वच सकवा है इसको परमात्मा ही जाने । इससे इस ज्ञानयोग के भरोसे 
पर भी आत्मा का कल्याण होना महा असम्भत्र सा दीख रहा है। अब रहा साधन स्वरूप 
भक्तियोग का प्रसंग उसके वावत भगवान के श्रीमुख से आज्ञा हई है कि जो हषे, अमर्प, भय, 
उद्देंग आदि से रहितं हे ऐसा भक्त हमारा प्रिय है। इस नियम के अनुसार भी भर्गवान का 
प्रिय बनना' बड़ा मुंश्किक है क्योंकि दुनियाँ में ऐसा कोन चेतन हे कि इन चारों दुर्गुणों से 
रहित है । ह ईर्षा, भय, उद्वेग तो रात दिन आत्मा के पीछे पड़े हुए हैं। किसी प्रकार 
इन दुर्गुणों'से छुने की कोशिश'भी करे तो सिफ उतने ही से काम नहीं चल सकता! | 
क्योंकि 'साधन स्वरूप भक्तियोग बल से तरने'की इच्छ।- करने वाले अधिकारियों के लिए 
भगवान की तरफ से ही यह सख्त शते रखी हुई-है कि : | 


` '  “अन्तक़ाले तु मामेव स्मरन्मुक्त्वा कलेबरं । 
यः प्रयाति त्यजन्देहं स याति परमांगतिम्‌ ॥” 


3 


~ 


~ 
, 
मरते संमय मेरा ही स्मरण करता हुआ जो भक्तियोग निष्ठाधिकारी शरीर छोडेगा 
उसीको परमंगति की प्राप्ति होगी । यदि ऐसा नहीं हुआ और कहीं दूसरी जगह चित्त चला 
गया तो फिर वहाँ ही हसको;अन्म लेना पड़ेगा जसे जडभरतजी का हुआ,। 


अर्जनजी अपने मन में सोच रहे है और मन हीं मन कह रहे हे कि साधन भक्तियोग 
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कहने सुनने में तो अच्छा ठगता है परन्तु भगवान की तरफ से इसमें ज्ञो अन्तिम हज 
शर्व है सो हम काल, कर्म, गुण, स्वभाव आदि के पराधीन चेतनो के लिये घडी ही पडिक 
की बात है। सोह माया के अत्यन्त पराधीन यदद चेतन “मैं अन्त में भगवान ही स्मरण ही 
करके सरग” इस बात की बैसे प्रतिज्ञा कर सकता है। न जाने किस समय कोन से रोग 
से होश में या बेहोश में यह्‌ प्राण निकलेगा । फिर अन्तिम स्ति की शर्ते, इस पराधीन 
जीव के लिये पारन करना तो मदासश्किल हे । मरते समय मे प्राण पीड़ा रहेगी, सत्य का 
जय रहेगा । हरेक प्रकार से हदय में घवडादट न्यारी ही रहेगी । जन्म भर का अनेक प्रकार 
से पाला-पोषा हुआ शरीर आज स्मशान भूमि पर घुरी तरह से जला दिया जायगा । इसपात 
- छी भयंकर च्स्ता मरते समय बनो ही रहेगी । सारे कुडुम्व के लोग उस वक्त दुखित रहते है । 
बहुत से अधीर होकर रोते रहते है । बहुत से मरते हुए बन्धु से, चिछा चिक्ाकर उस वक्त अधीर 
.होकर कहा करते हैं कि तुम इम लोगों को छोड़ कर चले जाते हो, हम लोगों की कया दशा 
होगी । एक तो खुद ही वह चेतन प्राण पीडा से व्यग्र रहता है फिर उन फूठुम्बियों की चिछाहट 
सुनकर हृदय में दुपट घवड़ाइट छाजाती है। एक शरीर छूटने का मोह, दूसरे झटुम्यो के 
छूटने का सोइ । प्राण से बढकर के जिन स्री पुत्रादिकों पालन किया वे सव आज परवश 
छूट रहे हैं। उन लोगों के छट्ने का व्यामोह उसको न्यारा ही सता र्दा है। जन्मभर 
की कमाई हुई सारी सम्पत्ति आज हाथ से परंबश छूट रही है ] इंस बात की वेवयनी और 
घेहोशी चढती जा रही है इस प्रकार से परवश भरने * वाला चेतन” किंस अकार से प्रतिज्ञा 
फरके कड सकता हे कि मैं मरते समय ,भगवान, का ही, ध्यान ,स्मरण करता; हुआ शरीर 
'छोडूंगा । श्री अजुनजी मन, में सोचते हुए कह रहे हैं कि साधनस्वरुंप भक्तियोग के बल से 
भी बक्ति मिलना महा असम्भव है। तीनों योगों कें घळ से तो हमें विश्वास नहीं है कि 
यह परवश जीव कभी मुक्ति ले सके । क्या करें क्या न करें इसमें दिमाग चकर खाता है । 
यदि करने की हिम्मत करूँ तो तोनो योगों में इतनी शर्ते हैं कि किसी प्रकार' से इस परवश 
जीव से उनका पालन परिपूर्ण रीति से होदी नहीं सकता । ; यदि न करें तो भी नहीं बनता । 
खास भगवान ने उपदेश किया है इसलिए त्यागना मी ठीक नहीं स्वतन्त्रतापूईक तीनों योगों 
फे करने में किमी तरह भी सिद्ध होने की सम्भावना नहीं दीखती और अचिद्वत्परतन्त्र रूप 
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आत्मस्वरूप से सी विरुद्ध है। इस प्रकार संशयात्मक अनेत बातों को विचार करते हुए 
अत्यन्त शोकाविष्ट अजुन को देखकर कृपासागर भगवान बोले कि अर्जन ! साधनस्वरूप इन 
तीनों योगों की कठिनाइयों को श्रवण करके और अपने को उसके करने में असमर्थ जानकर 
ओर अत्यन्त परतन्त्र आत्मस्वरूप के विरुद्ध इन साधनों को समझकर क्या करूँ क्या न करूँ, 
इस बिचार में जो तुम ब्यप्र हो रहे तो यह ठीक ही है। तुम्हारा सोचना यथार्थ है। वास्तव 
में ये तोनों योग बहुत हीं कठिन हैं। मैं भी जानता था कि अत्यन्त परतन्त्र इस चेतन'से 
वह बनना असम्मत ही है और वास्तव में परतन्त्र स्वरूप के बिरुद्ध भी है। परन्तु इन तीनों 
का स्वरूप और कठिनाइयां यदि भलीभांति इम नहीं समकाते तो शायद तुम्हारे मन में यह 
रह जाता कि क्या कठिन उपाय हमसे नहीं हो सकते थे कि भगवान ने हमको इतना सुलभ 
उपाय वताया ? तुम में इस बात का भ्रम न आजावे इसलिए मैने पहिले कठिन उपायों का 
ही उपदेश किया। अब तुम इन उपायों की कठिनाइयों को खूब समम गये और इनके 
चक्रव्यूह से खूब घबड़ा भी गये हो । इसलिए सब के लायक तुम्हारे परतन्त्र स्वरूप के अनुरूप 
इसी जन्म के अन्त में परमपद में पहुँचा देने वाला अत्यन्त सरख अचूक उपाय बताता ई 
साबधान होकर सुनो !-- 


“सर्वथुह्यतमं भूयः श्रुणु में परमं बचः । 
इष्टोऽसि में हमिति ततो वक्ष्यामि ते हितम्‌ ॥ 


हे अजु न ! अब आगे जो उपाय कह रहा हूँ इससे अवश्य ही तुम्हारा हित होगा । यह 
अचक उपाय है। अकिञ्चन और अनन्य गति जो अधिकारी हैं उनको मैं अपना इष्ट मानता 
हूँ जो उपायान्तर रक्षकान्तर त्याग पूर्वक हमको ही उपायत्व करके स्वीकार करते हैं और मेरे 
ही ऊपर अपने रक्षण का भार छोड़ देते हैं, वे ही अकिश्वन और अनन्यगति अधिकारी 
कहे जाते हैं। इससे तुम हमारा इट हो। जितना भी पीछे मैं तुम्हें उपदेश दे आया हूँ 
उन सञ्रों से यह उत्कृष्ट बचन है। अभी तक जो ज्ञान कह आये वह गुद्य और गुह्यतर था । 
अब जो बताता हूँ यह सर्वोत्कृ्ट ज्ञान है। शात्रों में कहीं भी जो ज्ञान आये हैं उन सम से 

गुझतम विषय है। जो गोप्य चीज है उसे गुद्य कहते हैं। जो कुछ ज्यादा गोप्य है 
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उसे गुहातर कहते हैं और जो बहुत गोप्य हे उसे युक्षतम कहते है। और जिस धान को 
अत्यन्त परीक्षा करके महान्‌ मुम्ुक्तु अत्यन्त परीक्षित करोड़ों मे अति श्रद्धावान एक किमी 
अधिकारी को ही दे सकते हैं। इसको सर्वयुद्यतम ज्ञान कहते है। आज तुम्हे बही घान मैं 
चता र्‌हा दू \ 

जिस शरणागति को तीन इलोकों मे सहषेमरूप से बता आया हूँ उसीको विस्तार से कह 
रहा हैं। साधनस्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्तियोग की कठिनाइयों को देखकर और उसके 
करने में अपने को असमर्थ जानकर जो तुम सोच में पड रहे हो उसका त्याग दो और जो 


तुम्हारे स्वरूप के अनुरूप है जिसको तुम आसानी के साथ कर सकते हो ऐसा उपाय बताता 
हूँ उसको तुम करो । 


सर्वघर्मान्परित्यज्य मामेकं शरण व्रज । 


अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 
इसका अथ छन्द में :-- 


धर्मों में साघन भाव तजि केकर्य की करि भावना । 

मुझको ही साधन मानिरह यदि परमपद है पावना ॥ 

मत्प्राप्ति पतिबन्धक अघों से अवशि तोहि छुड़ाउँगा । 

मति शोचु निश्चय परमपदमें भी तुम्हें पहुंचाउँगा ॥ 
अभी तक फर्म, ज्ञान, भक्ति रूप जिन धर्मों को तुम्हें मोक्ष का उपाय करके मैंने बताया 
था उन धमो में से उपाय भावना हटाकर कॅकर्य भावना से किया करो और संसार 
चन्धन से हटकर परमपद जाने के लिए एक मेरी शरणागति का अवलम्ब पकडो । शरणागत्ति 
के अवलम्ब पकड़ने का यह भाव भया कि एक हमको ही उपायत्व करके स्वीकार कर लो । 
याने इतराबलम्ब त्याग पूर्वक एक मेरी निर्देतुक कृपा के उपर अपनी परिस्थिति कर लो । इस 
प्रकार केंकरे आवना से घमौ को करते हुए इतराबरम्ब त्यागपू्वक आस्मोजीवन का सर्व स्वसार 


यदि हमारे ऊपर छोड कर रखोगे तो हमारी प्राह में चिन्न करने वाले जितने तुम्हारे पाप हैं 
£२ 
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उन समी पापों से मैं तुम्हें छड़ा दू'गा और तुम्हारा अभीष्ट जो मेरी प्राप्ति है उसे भी अवम 
करा दू'गा । अब तुम्हें बिल्कुल सोच करने की जरूरत नहीं है । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे मुमुक्ष महात्माओ ! सब गीता शास्त्र का सारभूत यह 
चरम इलोक है। सब गीता शास्त्र में मोक्ष के उपाय रूप से जितने धर्म कहे गये हैं उन्हे 
भगवान शुक्षतर ज्ञान कहते हैं और “सर्वधर्मान? इस इलोक में परमपद मिलने के लिये शरणा- 
गति योग को जो उपाय करके बताये हैं इस उपाय को सवंगुद्वतम उपाय निर्णय किये हैं। 
इसका खुलासा यह भाव भया कि इसी अन्म के अन्त में संसार बन्धन से छूटकर परमपद जाने 
के लिये श्री भगवान की शरणागति से बढ़कर कोई भी सबके लायक सीधा और अचूक 
उपाय नहीं है । अपने कत्तेव्य बल से संसार बन्धन से पार होने की इच्छा रखना और 
उपाय रूप से भक्तियोग अनुष्ठान करना इसीका नाम भक्ति है । और अपने कर्तव्य की आशा 
छोड़ कर श्री भगवान की कृपा के भरोसे पर इस दुरत्यय माया से पार होकर परम पद में 
ज्ञाकर श्री परमात्मा की नित्य सेवा मिलने की आशा रखना इसी का नाम शरणागति है। 
शरणागति को ही प्रपत्ति भी कहते हैं जो लोग इतरावलम्ब त्यागपुर्वक श्री भगवान की शरणागति 
का इद भरोसा पकडकर रहते हैं उन लोगों के लिये शास्त्रों के नियम के अनुमार इसी जन्म 
के अन्त में भगवान को अवश्य परमपद देना ही पडता है। यद्यपि शरणागति योग में भी 
शरणागतों के लिये मन तथा इन्द्रियों को वश करके रहने के लिए नियम इई है। शरणागत 
होने के बाद जान करके शाख विरुद्ध विषयों में प्रइत होने के लिए शास्त्रों की तरफ से मनाई 
भी हई है। बड़ों की तो यहां तक आज्ञा है कि साधन भक्तियोग वारे अधिकारियों की 
अपेक्षा शरणागतों को ज्यादा वैराग्य की आवश्यकता है क्‍योंकि उन लोगों को अनन्य भोग्य 
जो आत्मा का स्वरूप है इसका शास्त्रों के बचनालुमार बड़ों के द्वारा पूरा ज्ञान करा दिया 
गया है । तो भी इतरावलम् त्यागपूर्वक जो श्री भगवान के शरण हो चुके हैं उन आश्रितों 
के तरफ श्री भगवान का अत्यन्त झुकाप तथा ज्यादा व्यामोह देखकर परमात्मा के उन प्यारे 
शरणागत झ॒म्क्षुओं के लिए कुछ विशेष नियम शास्त्रों को करना पडा । वह यह है कि 


“कौटिल्ये सतिशिक्षया प्यनघयनक़ोडी करोति प्रभु ! 
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इसका यह भाव भया कि शास्त्रों के मनाई करने पर भी और उसके अनुसार सढा मम्हरू 
के रहने पर भी इस प्राकृत शरीर में रहने के कारण :-- 


“प्रकृति यान्ति भूतानि निमहः कि करिष्यति” 


इस श्रोष्ठुख बचन के अनुसार यदि जानकर कुछ अपराध किसी शरणागत के द्वारा 
अनिवार्य स्वभाव के कारण परबश कदाचित हो जायगा तो साघनस्तरूप भक्तियोग वाले 
अधिकारी उपासक भक्तों के समान उस शरणागत महात्मा का पुनर्जन्म तो नहीं होगा किन्तु 
इसी शरीर से किसी प्रकार भी उन अपराधों का फल भोगाकर शरीर छटते समय उस प्रपन्न 
को कृपासिन्धु शरणागत वत्सर श्री भगवान अगोकार कर लेते है। शास्त्रों के हारा उपासक 
भक्तों की अपेक्षा शरणागत घुमु के लिए इतनी विशेषता रखी गई हे | क्योंकि उपासफॉ 
के लिए “असयतात्मना योगो दुष्प्राप इति मे मतिः? मन बश हुए विना कमे, ज्ञान, 


भक्तियोग की सिद्धि नहीं हो सकती । इस प्रकार शास्त्रों का अटल सिद्धान्त भगवान ने 
बताया है । 


“तस्मात्तवमिन्द्रयाण्यादोनियस्यभरतर्षभ* 


इससे उपासक अधिकारियों को चाहिए कि सबसे पहिले मन इन्द्रियों को भलीभाँति बश 
में कर लेवे क्योंकि उसके बिना किमी तरह भी उसका साधन मिद्ध ही नहीं हो सकता है। 
जब सिद्ध ही नहीं हो पायेगा तो फिर उसको फल केसे मिल सकेगा । परन्तु शरणागत के 
लिए तो इस अंश की अत्यन्त सख्ती नहीं है । परन्तु एक बाव को तो शरणागतों के लिए 
भी सर्त शत्त इई है, बो यही है कि उपायान्तर, रक्षकान्तर त्याग करके ही श्री भगवान की 
शरणागति करनी चाहिए । जिस प्रकार सन, 


इन्द्रिय बश किये बिना कितना भी साधनयोग 
में परिश्रम करे परन्तु वह सिद्ध होता ही नहीं है । 


उसी प्रकार उपायान्तर त्याग किये बिना 
चाहे कितना भी भगवान की शरणागति किया करे या भले ही अपने को शरणागत माना 
करे या मैं भगवान का शरणागत ई इस प्रकार भले ही ताजिन्दगी पुकारा करे परन्तु भगवान 
की तरफ से उसकी शरणागतों में गिनती होती ही नहीं हे । क्योंकि जहां-जहां शरणागत 
होने के लिए भगवान ने चेतनों को आज्ञा दी है, व्हॉ वहाँ इस बात की पहिले ही शते 
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रुख दिया है कि इतरावलम्व त्याग करके ही हमारी शरणागति करो तव तो शरणागति फर 
दे सकती है नहीं तो नहीं । जेसे :--“मामेव ये प्रपद्यन्ते” “तमेव चाद्य' पुरुषं परपद्य व” 
“तमेव शरणं गच्छ” “'मामेक मेव शरणं” इत्यादि सभी श्रीमुख बचनों में एवकार पद आया 
है उसका यही मतलब है कि हे चेतनो ! इतराबलम्ब त्यागपूर्वक ही हमारी शरणागति का 
अवलम्ब पकड़ो । इतरावलम्त त्याग किए बिना यदि शरणागति करोगे तो बह पूर्ण रूप से 
काम न दे सकेगी । उन पूर्वोक्त श्लोकों में स्क्ष्मरूप से इतरावलम्ब त्यागने की आज्ञा दी 


है। श्रीगीताजी के इस चरम इलोक में तो खुलासा बतादी है कि उपायान्तर त्यागपूर्वक ही 
हमें उपायस्व करके स्वीकार करे। जेसे कि: 


“सवेधसान्परित्यज्य मासेकं शरणं ब्रज” 


इसका अर्थ यही भया कि पहिले उपायान्तर को न्याग करो उसके बाद हमारी शरणागतिं 
करो तब मैं सब पापों से छुड़ाकर तुम्हें परमपद में ले चढलेंगा। यदि उपायान्तर त्याग पूर्वक 
हमारी शरणागति तुमने कर ली तो फिर अपने उद्धार के बाबत बिलकुल तुम्हें सोचने की 
जरुरत नहीं है। सारांश कहने का यही आया कि शरणागति योग सरल जरूर है। माया 
बन्धन से छूट जाने के लिये उपाय भी सुलभ से सुलभ है। अधिकारी के लिए इसमें किसी 
प्रकार का झंझट भी नहीं हे । इसी जन्म के अन्त में मोक्ष भी मिल जाता है । सब प्रकार से 
सबके लिए शरणागति योग से सुलभ कोई भी उपाय नहीं है। परन्तु इसो बात का इसमें 
सख्त नियम है कि अन्य किसी भी धर्म का मन से भी अवलम्ब यदि पकड़ा रहे तो यह 
शरणागति योग काम नहीं देता । इसलिए शरणागत अधिकारियों को चाहिए कि कम, 
ज्ञान, भक्ति, जप, तप, तीर्थ, त्रत, दान, पाठ, पुजा, श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अचेन, 
बन्दन, सेवा, सख्य, आत्मनिवेदन, भगवदाराधन, भागवताचेन इत्यादि धर्मो का विल्कुल 
जड़ मूल से अवलम्ब छोड़ के भगवान की शरणागति करे । भगवान की यही आज्ञा है । 

श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे समक्ष महात्माओ ! “सर्वथर्मान्परित्यज्य” गीता के सारभूत 


इस चरम इलोक में भगवान खुद श्रीमुख से शरणागत होने वालों के लिए आज्ञा करते हैं कि 
शरण होने वालों को चाहिए कि सबसे पहिले सर्वधमौ का परित्याग कर दे बाद हमारी 
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ऋरणागति करे । देखिए, इस इलोक का अर्थ समझने में बहुत सावधानता रखनी चाहिए 
सदी तो बडा भारी अनर्थ हो जाय। क्योंकि पहिले श्रीमुख से भगवान आज्ञा कर आये 
हैं कि!-- 


“घम संस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे” । 


याने हे अजेन ! घमौ की स्थापना के लिये युग युग में मैं अवतार धारण करता हूँ । और 
बही भगवान कहते हैं कि :-- 


“सवधसान्परित्यज्य” 


याने सब धर्मो का परित्याग करके हमारी शरणागति करो । इन दोनों श्रीमुख वाणी की 
संगति लगाकर इस प्रसग को सुलकाना चाहिए । बहुत ऐसे हैं कि बड़ों के द्वारा तो इसका 
अथे सुने नहीं, स्वयं संगति लगा नहीं सकते इससे अर्थ का अनर्थ कर देते हैं) ये नहीं 
जानते कि शास्त्रों की शेली बिना भगवत्कृपा पात्रों के कोई नहीं लगा सकता है। बड़े-बड़े 
भगवत्कृपापात्र शरणागति शाख के पारंगत महापुरुषों ने इस प्रसग की जिस प्रकार सगति 
लगाई हे उसी प्रकार आप लोगों की सेवा में निवेदन करता ई। यह शरणागतों के लिए 
अत्यन्त जरूरत की चीज है। यह जाना तो सब जाना । बहुत शरणागत भलीभांति इस 
प्रसंग को सदूगुरुओं के द्वारा नहीं समझ लेने के कारण शरणागति से मिलने वाले फल से 
बञ्चित रहजाते हैं । इससे इस प्रसग को कहते सुनते समय चित्त को एकाग्र कर लेना चाहिए । 
भगवान का श्रीम्रुख बचन है कि :--. 
“नहिं देइश्ता शक्त्यं त्यक्तः कर्माण्य शेषतः । 
यस्तु कर्मफल त्यागी सत्यागी त्यभिधीयते ॥” 


भाव यह भया कि हे अजु न ! देहधारी मात्र किसी प्रकार भी सब कर्मों का त्याग नहीं 
फर सकते 


। इससे भगवत्‌ आज्ञा मानकर जो स्वरूपाचुरूप कमो को करते हैं और उसके फलों 
फी चाइना नहीं करते हैं इसीका नाम कर्मो का त्याग है। 


“अहंकार विमूढात्मा कर्ताहमिति मन्यते ॥” 
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अर्जुन ! जिन रोगों का अहंकार से आत्मा मलीन हो गया है वे ही अपने को स्वतत्त्र 
कर्ता मानते हैं। भगवान की इस श्रीम्रख वाणी से “सर्वधर्मान्परित्यज्य” इस पद का यही 
अर्थ अया कि स्वरूपतः तो धर्म का त्याग नहीं करना चाहिए किन्तु स्वरूपानुरूप धमो 
को करते इए सिर्फ उसमें से कत्त और मोक्तताहंकार त्याग देना चाहिए। यहाँ पर 
भगवान की तरफ से अपने आश्रितों के लिए सर्व धर्म त्याग पूवेक जो शरणागति करने की 
आज्ञा दी जा रही है इसका यही भाव है कि मोक्ष के लिए उपाय भावना से जो कर्म, ज्ञान, 
भक्ति रूप धर्म को करने को कहे हैं सो उन में से उपाय घुद्धि का परित्याग कर और 
कैंकय भावना से करो । अचिट्वतपरतन्त्र अनन्यशरणर् आत्मा का स्वरूप है। इस प्रकार 
स्वरूप ज्ञान को भलीमांति नहीं समझे हुए जो अपने को स्वतन्त्र कर्ता मानकर कमज्ञान 
भक्तिं को मोक्ष का साधन मानकर अनुष्ठान करते हैं, यह आत्मा अचिहृत्परतन्त्र है। 
अनन्य शरणत्व इसका स्वरूप है । यह जीव माया वन्धन से इस प्रकार से जकडा हुआ 
है कि बिना भगवान की दया के अपने कतेव्यो के बल से न तो अनादिकार से आज- 
तक छुटकारा पा सका है, न अपने कर्तव्यों के वळ से अनन्तकार तक किसी प्रकार भी 
पाने की सम्भावना है। पहले तो साधन का स्वरूप ही समझना महा मुश्किल है । क्यों 
कि “गहना कर्मणोगतिः” “कवयोऽप्यत्र मोहिताः” कमो की गति दुज्षेंय हे, वडे-वड कविं 
लोग भी इसमें मोहित हो जाते हैं याने इसके समझने में चकरा जाते हैं। एक तो कर्म कां 
स्वरूप ही समझना अशक्य है फिर किसी प्रकार करोड़ों में एक कोई समझ भी जाय तों 
उसके करने में इतनी उलमकन है याने इतने शते दें कि इस परवश जीव से अनेक प्रकार से 
प्रय्ञ करने पर भी किसी तरह कमे योग की सिद्धि नहीं होगी और बिना परमपद गये यह 
जीव कभी सुखी नहीं होगा । इस तरह से साधन का स्वरूप और उसकी कठिनता तथां 
उसके करने में अपनी असमर्थता भलीमांति जो ममम जाते हैं वे अधिकारी साधन भावना 
छोड़, अपने को प्रधान कर्ता न मान, मैं परमात्मा के अधिकार में हुँ। कर्म, ज्ञान, भक्ति 
करने की उनकी आज्ञा है। इसलिए उनके तरफ से जितनी हममे शक्ति दी गई हे उसके 
अनुसार उनकी आज्ञा पालन करना हमारा स्वरूप है याने परम कर्तव्य है । इस तरह से विचार 
करके स्परूप ज्ञानी कतुं त्वामिमान वथा भोक्त त्वामिमान छोड़ कमे, ज्ञान, भक्ति को करते हैं 
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और संसार बन्धन से छूटकर परमपद में जाकर युगल सरकार की नित्य सेवा मिलने के लिए 
भगवान की निर्देतुक कृपा को साधन मानकर रहते हैं । और भी अनेक मद्दापुरुषों के बचन 
इ जैसे :<- 

“प्रापकान्तरमज्ञानासुपाय:” 


याने भवसागर से पार होने के लिए जो भगवान की निर्देतुक कृपा को छोडकर कर्म, ज्ञान, 
भक्ति को साधन मानकर करते हैं, वे अज्ञ हैं। अर्थात्‌ कर्मादिकों का स्वरूप उनकी कठिनता 
तथा उलमने और काल, कर्म, गुण, स्वभाव, काम, क्रोध, लोभ मोह आदि से जीव की पर- 
तन्त्रता अतः इनको सिद्ध करने में अपनी असमर्थता इत्यादि बातों को थे नहीं जान पाये हैं 


इसी कारण से स्वरूपानुरूप सरल से सरल सिद्ध उपाय जो परमात्मा हैं उनका भरोसा छोउकर 
परतन्त्र, स्वरूप से विरुद्ध जो दुर्गम उपाय हैं उसमें प्रवृत्त होते हैं और-- 


“ज्ञानिनासपायः” 


अर्थात्‌ इस कारण ज्ञानियों के लिए तो प्रापकान्तर याने उपायान्तर कर्मादिकों में उपाय 
भावना से प्रवृत्ति उपाय है, अनर्थ स्वरूप है । 

श्री देवराज शुरु कहते हैं कि उपासक लोग याने उपायान्तरी कर्मादिकों को फिस तरह 
करते हैं और भगवान के शरणागत लोग किस तरह करते हैं। इसका स्पष्ट आगे निर्णय 
करते हें। साधन स्वरूप जो नरथा भक्ति है उसीको उपायान्तर भी कहते हैं । कर्म, ज्ञान, 
उसीका अग है। इस नवघा भक्ति का शास्रों में दो प्रकार का आकार बताया है। एक 
पायनाकार दूसरा फराकार | ब्रक्ति का साधन मान उपायान्तरी लोग मगवत्‌ चरित्र श्रवण 
करते हैं और शरणागत साधन तो भगवान को मानते हैं तथा चरित्र को फलस्वरुप मान कर 
अवण करते हें । उसी प्रकार स्वतंन्व अधिकारी भगवान का कीर्चन मोक्ष का साधन 
भानकर करते हैं और शरणागत अधिकारी नाम कीचैन तथा नाम जप को फल भावना से 
कर दे उपायान्वरी लोग भगवान के स्मरण को परलोक छा साधन मानकर 

ह 


मत और प्रपन्न लोग फल मानकर करते हैं। भगवान की चरण सेवा को प्राप- 
कान्तरी लोग गोलोक का साधन भानकर करते हैं और शरणागत लोग फल भावना से 
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करते हैं उपासना वाले भगवान की सेवा पूजा श्री वकुण्ठ का साधन मानकर करते 
हैं और शरणागत लोग केंकर्य भावना से करते हैं। भक्त लोग भगवान के सांग 
प्रणाम को शक्ति का साधन मानकर करते हैं और भागवत अपना फल समझकर भगवद्धाग- 
बताचायों को साष्टांग प्रणाम करते हैं। उपायान्तरी भगवान के साथ सख्य भावना को 
परलोक का साधन मानते हैं और भागवत लोग परलोक का साधन तो श्री सीताराम जी कों 
ही मानते हें और सख्य भावना को स्वयं प्रयोजन रूप माना करते हैं। उसी प्रकार सार्ध" 
नान्तरी लोग भगवान के श्री चरणों में आत्म समर्पण को परमपद मिलने का साधन मानते, 
हैं और शरणागत लोग परमपद मिलने का साधन तो इयामसुन्दर को मानते हैं और भगवान 
के श्री चरणों में आत्म समर्पण को फल स्वरूप माना करते हैं । 


श्री देवराज शुरु कहे, महात्माओ । नवधा भक्ति को किस तरह से उपायान्तरी लोग 
और किस तरह से शरणागत इसका स्पष्ट निर्णय किया । बहुत थोडे मे भी वर्णन हो सकता 
था। परन्तु इसको बार-बार अच्छी तरह सममाने की जरुरत है। इसीसे फरक-फरक 
नवधा भक्ति का नाम धर-धर के भेद बताये हैं। इसी प्रसंग को सुरूमाने के लिए 
और भी कुछ कह रहा हूँ। शास्र में करने के लिए जितने कर्म कहे गये हैं उन सव का 
एक ही उद्देश्य है पाप छूटना और पुण्य मिलना । परन्तु उन कमों के करने में भी उपासक 
और प्रपन्न की भिन्न रीति हे । जेसे सन्ध्यावन्दन उपासक तथा शरणागत दोनों ही करते 
हैं। परन्तु उपासक पाप छुड़ाने और पुण्य मिलने लिए करते हैं और शरणागत भगवान कीं 
आज्ञा कैंकर्य मानकर किया करते हैं। कारण कि पाप छूटने के लिए और पुण्य मिलने कें 
लिए यदि करें तो उनकी शरणागति टूट जावेगी क्योंकि शरणागतों के लिए तो भगवान 
आज्ञा कर चुके हैं कि 
“सर्व धर्मान्परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज 
आहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि माशुचः” 


इस भ्रीम्ुख वाणी में शरणागति के भरोसे पर ससार बन्धन से छूटकर मुक्ति चाहने बाले 
याने भगवान का नित्य कैंकर्य चाहने वाले अधिकारी के प्रति भगवान की आज्ञा है कि 


: 
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स्वरूपानुरूप भर्म को करो । परन्हु उसमें साधन और फल भावना लेकर नहीँ । किन्छु 
भगवान की आज्ञा केंकर्य मानकर । और हमारी प्राप्ति फे लिए हमरो उपायत्व करके 
स्वीकार करो । ऐसा यदि करोगे तो हमारी प्राप्ति मे विध करने वाले तुम्हारे पास जितने 
पाप हैं उन सब से तुमको छुडा द्‌गा। यदि तुम हमारा अवलम्ब पकड लिए तो तुम्हारे 
आत्मा के कल्याण के बाबत दूसरा पुण्य सम्पादन करने की तुम्हें जरूरत नहीं हे, न पाप छुड़ाने 
के लिए तुम्हें किसी प्रकार का प्रयत्न करने को आवश्यकता है। भगवान के उम श्रीसुए चन 
के अनुसार शरणागत अधिकारी कर्म धर्मो को पुण्य सम्पादन के लिये और पाप छुडाने के 
लिए कर ही नहीं सकता । क्योकि उसके पुण्य स्थान मे काम करने के लिए तो खुद 
भगवान हो गये और उसके सारे पापों के छुडाने को जिम्मेदारी भगवान पर हो गई। 
इसलिये जो कुछ स्वरूपाचुरूष शरणागत अधिकारी को कर्म, धर्म करना पड उसको ऐसा 
मानना चाहिये कि मैं भगवान का दास हँ । कर्म, भर्म करना उनकी आज्ञा है। मालिक 
को आज्ञा पालन करना नौकर का कतेव्य है। शरणागत उसी को कहते हैं जिसको अपनो 
रक्षा के लिये अपने पास कुछ न अवलम्ब हो । इसका कारण यह है कि किसी भी कर्म को 


~ साधन भावना से सन से भी यदि शरणागत करेगा तो शरणागति टूट जावेगी । उधर साधन 
योग की शर्ते भी पालन नहीं हो पायेगो । 


भगवान उपायान्तर, रक्षकान्तर रहित अधिकारी 
का उपाय होते हैं और उसी अधिकारी का सव पाप छुडाने की प्रतिज्ञा करते हैं। जो लोग 


खुद ही अपने द्वारा पुण्य सम्पादन करने के लिये, पाप छुड़ाने के लिये कर्म करते हैं उनका 
भगवान उपाय नहीं बनते हैं, न उनको पापोसे छुड़ाने को जिम्मेवारी अपने ऊपर लेते हे । 


इससे शरणागत को चाहिये कि स्वरूपानुरूप कर्म को साधन भावना छोड़कर कैंकर्य भावना 
से किया करे । जेसे !--- 


“त्रिविध पाप क्षयार्थं सन्ध्यावन्दन महं करिष्ये ।? 


तीन प्रकार के पापों को छुडाने के लिये मैं सन्ध्यावन्दन करता हूँ । इस प्रकार से सकल्प 
साधन निष्ठावारे अधिकारी लोग किया करते हैं । 


“श्री मगवदाहया श्रीमन्नारायण कैंकर्य रूप सन्ष्याबन्दन महं करिष्ये” भगवान की आज्ञा 
५३ 
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कि सन्ध्यावन्दन अवश्य करना चाहिए। भगवान का मैं दास हुँ उनकी आज्ञा का पाठन 
करना हमारा परम कर्तव्य हे । इससे साधन भावना छोडकर केंकय भावना से मैं सन्ध्यावन्दन 
करता हुँ भगवान के शरणागत लोग इस तरह से सकल्प किया करते हैं। उसी प्रकार श्रई 
तर्पन भी दोनों ही अधिकारी करते हैं परन्तु दोनों का संकल्प भिन्न-भिन्न है और भावना भी 
भिन्न-भिन्न है । इसी प्रकार उपासक लोग जब किसी को कुछ द्रव्य, अन्न, वख, जमीन, गौ 
बगैरह देने लगते हैं तो ( पाप क्ष्यार्थ पुण्य सम्पादनार्थ इदं दानमहं करिष्ये ) पाप छूटने के लिये 
पुण्य मिलने के लिये इस दान को मैं कर रहा हू । इस प्रकार से अहकार गर्भित सकल्प किया 
करते हैं । और भगवान के शरणागत लोग यह समझे रहते हैं कि भगवान का तो द्व्य है और 
समय समय पर लेने वाले अधिकारियों को देने के लिए प्रश्च की आज्ञा हे और उनकी आशं 
यालन करना हमारा कर्चव्य हे। भगवान की चीज भगवान की आज्ञा से भगवान में, 
भागवतो में, गुरुबयों में तथा गरीबों में उपयोग करना यह हमारा कर्तव्य है । जिसकी यह 
वस्तु है वह भगवान इसके फल के अधिकारी हें । इससे पाप छूटना, पुण्य सम्पादन होना 
इस वात की स्वप्न में भी हमें भावना नहीं है। हमारा सव पाप छुड़ाने वाले और हमारा | 
उपाय तो श्री भगवान हैं। ऐसा शुद्ध विचार करते हुए किसी भी चीज का दान किया , 
करते हैं। शरणागत लोग तो कुछ भी देते समय प्रायः संकल्प करते ही नहीं हैं। यदि 
कभी करें तो ( भगवदीयं बस्तु भगवदाज्ञया भगवच्चेतनेभ्यः आज्ञा कॅंकय रूपं दातुँ संकल्प मह 
कुवे ) इस संकल्प का भाव पहिले ही कह चुके हैं । इस प्रकार से विचार करके किसी को 
कुछ देने से शरणागत अधिकारी को पाप पुण्य कुछ भी असर नहीं किया करता है। उपा- 
यान्तरी लोग कुछ भी देने के लिए पुण्य तिथि की अपेक्षा किया करते हें । द्वादशी तिथि, 
अमावस्या तिथि, संक्रान्ति का दिन, ग्रहण का दिन, कुम्भ, अ्धकुम्भी का दिन, व्यतीपात, 
सोमवती आदि तिथियों को टॅढते रहते हैं। क्योंकि पुण्य सम्पादन करना और पाप छुडाना 
चे अपनी जिम्मेवारी पर लिए रहते हैं। ये तो समझते नहीं हैं कि भगवत की वस्तु अपनी 
मानकर खास निमित्त तिथियों को दूँढकर अपने लिए पुण्य सम्पादन के निमित्त से देने से 
कितना भारी अनर्थ होता है । और भगवान के शरणागत को साधन मानके ठो इछ करना 
नहीं रहता, न फल भावना की आवश्यकता रहती है । उन्हें सव कॅकये की ही भावना से करना 
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है। इसलिए वह प्रायः करके कभी भी पुण्य तिथि की अपेक्षा नहीं करते हैं। चाहे जय 
दय भावना से दान दे दिया करते हैं। कमी निमित तिथियों में भी कुछ ढेने का फाम 
पड्ता है तो उस वक्त वह पुण्य मिलने के निमित्त और पाप छुडाने के निमित्त कुछ नही 
करते । क्योकि बह सारी चीजों को भगवान की मानते है। यद्यपि शरणागत लोग स्वस्पा- 
तुरूप कुछ भी कर्म करने में, ्वरूपालुरूप कुछ भी देने में अहार न आजावे, साधन मारना 
तथा फराभिसन्ि मन में न आये इस बात से बहुत सम्हरे रहते हे तथापि निमित्त तिथियों 
का तथा पुण्यकाळ का नाम श्रवण कर ग्रहण समय, सक्रान्ति समग्र और भी पर्वकाळ तथा साफ 
खास शास्त्रोक्त तप के स्थान आदि से बहुत भयभीत होते है। क्योकि शास्त्रों मे कहा हू 
कि इन पुर्वोक्त पयो में जप, तप, स्नान, ध्यान, दान आदिक करने से बहुत ज्यादा पुण्य मिलता 
है और ऐसे ही पर्व में ज्यादातर काखा लोग पुण्य नदियों के निकट तथा तीर्थ स्वानो मे 
स्नान, ध्यान, धर्म दानादि करने के लिए इकड्ट हुआ करते है। यह मन अनादि से उपा- 
यान्तरों में पड के आत्मा के स्वरूप को प्रायः नष्ट ही कर चुका हे। ये तो किसी तरह गुरु 
भगवान के निर्देतुक अलुग्रह से उपायान्तर त्याग पूर्वक भगवान श्रीपति के श्री चरणा में शरणा- 
गति कर पाया है। इन पवौ के योग से अनेकों को उपायान्तर मे प्रवृत देसकर ऐसा न 
कहीं मन में आजाय कि महापर्व का दिन है आज कुछ करने से ज्यादा पुण्य होता है। पुण्य 
सम्पादन और पाप छुडाने के लिए कुछ जप स्नान वगेरद में प्रवत हो जाऊँ। साधन भावना 
हटाकर भगवान की आज्ञा पालने के निमित्त तो स्नान, ध्यान, जप, अनुसन्धान करने में कुछ 
हानि नहीं हे । परन्तु तोमी पुण्य काल में शरणागत महात्मा तो भयभीत होते ही हैं । 


एक रोज किसी पवे काल के दिन श्री नारदजी को एकान्त में उदास बढे देखकर कृपा- 
सागर भगवान पूछे कि आज आप उदास तथा भयभीत के समान क्यों बेठे हुए हैं १ प्रश्॒का 
श्रीमुख बचन सुनते ही अति प्रेम से साष्टांग दण्डवत करके श्री नारदजी बोले कि ३--- 


“कालेष्वपि च सवेषु दिशतु सर्वासु केशव । 
शरीरे च गतो चापि वतते मे महद्भयस्‌ ॥” 


४२० शरणागति मीमासा 


हे कपानाथ ! इन पुण्य कालों में पूर्व उत्तर आदि दिशाओं में उपायान्तर प्रवृति के योगय 
इस दिज शरीर सें शरणागति के अतिरिक्त वाकी उपायान्तरों में हमें तो बहुत भय रहता है। 
हे शरणागत वत्सल ! अनादि काल से इस संसार चक्र में अमण करता करता किसी प्रकार 
गुरुकृपा से स्वरूपानुरूप असली रास्ता जो आपकी शरणागति है सो मिल पाई है। शरणा 
अति के सिवा इस जीव के उद्धार के लिये कोई सच्चा दूसरा सुगम मार्ग नहीं है। और प 
पर्व वगेरइ के दिन हैं सो प्रायः जीवों को उपायान्तर में प्रबृत कराने वाले हैं और पे दिशा 
उत्तर दिशा मन से उपायान्तर में प्रवृत कराने वाली हैं। इसलिये परवश उपायान्तर को 
याद कराने वाले निमित्त तिथियों को संक्रान्ति ग्रहण आदिक पर्यो को देख सुनकर बहुत 
मय हुआ करता है। इसका कारण यह है कि इस चेतन को भगवान की निहेंतुक कपा से 
हटाकर प्रायः करके उपायान्तर में प्रवृत करने वाले ये सब पर्व हुआ करते हैं । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! नारदजी के सुख से इस प्रकार शरणागति 
निष्ठा का बचन सुनकर भगवान घडे प्रसन्न भये और अन्तर्ध्यान होते भये । हे सुसुसु महा" 
स्माओ ! यह उपायान्तर शरणागति निष्ठा का कट्टर शत्रु है। इससे शरणागतों को चाहिये 
कि इससे बहुत सम्दल कर रहें । श्राद्ध तर्पण भी उपासक और अपन दोनों हीं करते हैं परन्तु 
दोनों की रीति भिन्न भिन्न है। उपासक लोभ तो इस रीति से करते हैं कि जहाँ भी हमारे 
पितर लोग होंगे उनको इस श्राद्ध तर्पण के द्वारा सहायता मिलेगी। परन्तु शरणागत 
अगवान की आज्ञा कॅकय मानकर ही करते हैं। शरणागतों के पितरों के बाबत तो शास्र 
की ऐसी आज्ञा है: 


अण्वयादपि चेकस्य सम्यगन्यस्यात्मनो हरौ । 
© पूर्वे 
सवे एव प्रमुच्येरन्‌ नराः पूर्वेऽपरे तथा ॥ 


उपायान्तर त्यागपूर्वक कुल में एक भी यदि कोई श्री भगवान के शरण हो जाता है तो 
उसके सम्बन्ध से अनेक पीढी परमपद चली जाती है। शास्त्र के इस नियम के अनुसार 
देष्णवों के पितर लोग तो शरणागत होते ही मात्र भगवान के लोक को चले जाते हें । फिर 


श्रीमते रामानुजाय नम २१ 


उनको किसी की मदद लेने की जरूरत ही नहीं रह जाती क्योंकि उनके वाचत शास्त्रा का 
यह कहना है कि !-- 
वेष्णवानां तुपितरों नवे निरयगामिनः । 
पितू लोकेन ते सन्ति न सन्ति यममन्दिरे ॥ 
पाश्वे देशे विराजन्ते श्रीहरेः परमेपदे । 
इसका भाव यह मया कि शरणागत वष्णबों के पितर पितूलोक में नहीं रहते हैं न यमपुरी 
में हीं । किन्तु शरणागतवत्सल भगवान के अनुग्रह से परमपद मे भगवान के समीपवर्ती होकर 


रहते हैं। शास्त्रों के आदेशानुसार वेष्णवों के पितरों को किसी से मदद रेने की जरूरत 


नहीं है। तो मी भगवान की आज्ञा केंकर्य मानकर श्राद्ध तपंणादि अघञ्य करना चाहिये ! 
सन्ध्यातपंणादि में जो कहीं-कहीं देवतान्तरों का नाम आया है जसे :--- 


सूर्यश्च मामन्युश्च 


इन मंत्रों के प्रयोग करने से शरणागत देचतान्तरी नही कहे जा सकते हैं। क्योंकि 
भ्रणागति शास्त्र के पारङ्गत श्रीबरदाचार्य जी महाराज “ग्रपन्न पारिजातः 


ग्रन्थ में लिखते 
हैं कि )--- 
देवतान्तर संसक्ति नित्यकर्म विधिं बिना” 
याने शरणागतों को चाहिए कि अपना इश्देव जो भगवान श्रीमन्नारायण हैं उनको छोड- 
कर बाकी देवों की भक्ति 


भूलकर भी न करे और नित्य कर्म में जो देवतान्तरो का नाम आता 
है सो शरणागतों की शरणागति का भक्षक नहीं हे | जिस प्रकार एकादशी आदि मतों में 
अन्न जेना मना है परन्तु मूग के पदार्थ लेने से ब्रत भंग नहीं होता है यह “स्मृतिरन्ताकर” 
नामक धम शास्त्र में लिखा हवै । शरणागतों को इतना ध्यान अवस्य रखना चाहिए कि सम्ध्या 
के समय जो मानसिक ध्यान और पूजन किया जाता हे वह अपने इष्ट देव श्री लक्ष्मी पति 
अगवान का ही करना चाहिए। बड़ों की आज्ञानुसार तो सन्ध्या तपणादिक में देववान्वर 
का म्य शरणासति तथा अनन्यता फा भजक नहीं है। परन्तु दो भी जिस शरणागत का 


४२० शरणागति मीमांसा 


हे ऋषपानाथ ! इन पुण्य कालो में पूर्व उत्तर आदि दिशाओं में उपायान्तर अति के योग 
इस डिज शरीर में शरणागति के अतिरिक्त वाकी उपायान्तरोँ में हमें तो बहुत भय रहता है! 
हे शरणागत वत्सल ! अनादि काल से इस संसार चक्र में अमण करता करता किसी प्रका 
गुरुकृपा से स्वरूपासुरूप असली रास्ता जो आपकी शरणागति है सो मिल पाई है। शा 
गति के सिवा इस जीव के उद्धार के लिये कोई सच्चा दूसरा सुगम मार्ग नहीं है। और पे 
पर्व बगैरह के दिन हैं सो प्रायः जीवों को उपायान्तर में प्रवृत कराने वाले हैं और पूल दिशा 
उचर दिशा मन से उपायान्तर में अत कराने वाली हैं। इसलिये परबश उपायान्तर को 
याद कराने वाले निमित्त तिथियों को संक्रान्ति ग्रहण आदिक पर्वो' को देख सुनकर बहुत 
भय हुआ करता है। इसका कारण यह है कि इस चेतन को भगवान की निहेतुक कपा से 
हटाकर प्रायः करके उपायान्तर में प्रद्वत करने वाले ये सब पर्व हुआ करते हैं । 


श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! नारदजी के मुख से इस प्रकार शरणागति 
निष्ठा का बचन सुनकर भगवान बड़े ग्रस भये और अन्तर्ध्यांन होते मये । हें महक महा 
स्माओ ! यह उपायान्तर शरणागति निष्ठा का कट्टर शत्रु है। इससे शरणागतों को चाहिये 
कि इससे बहुत सम्इल कर रहें। श्राद्ध तपण भी उपासक और प्रपन्न दोनों हीं करते हैं परन्तु 
दोनों की रीति भिन्न मिन्न है। उपासक लोम तो इस रीति से करते हैं कि जहाँ भी हमारे 
पितर लोग होंगे उनको इस श्राद्ध तर्षण के द्वारा सद्दायता मिलेगी । परन्तु शरणागत 
भगवान की आज्ञा कॅकये मानकर ही करते हें । शरणागतों के पितरों के बाबत तो शाखा 
की ऐसी आज्ञा है :-- 


अण्वयादपि चेकस्य सम्यगन्यस्यात्मनो हरौ । 
सवे एव प्रसुच्येरन्‌ नराः पूर्वेऽपरे तथा ॥ 
उपायान्तर त्यागपूर्वक कुल में एक भी यदि कोई श्री भगवान के शरण हो जाता है तो 


उसके सम्बन्ध से अनेक पीढ़ी परमपद चली जाती दै। शाख के इस नियम के अलुसार 
वेष्णवो के पितर लोग तो शरणागव दोते ही मात्र भगवान के लोक को चले जाते हैं। फिर 


श्रीमते रामानुजाय नम ४२१ 


उनको किसी फी मदद लेने को जरूरत दी नहीं रह जाती क्योंकि उनके बाबत शास्ता का 
यह कहना है कि !-- 


वेष्णवानां तुपितरो नवे निरयगामिनः । 
पितू लोकेन ते सन्ति न सन्ति यममन्दिरे ॥ 
पार्श्वं देशे विराजन्ते श्रीहरेः परमेपदे । 


इसका भाव यह भया कि शरणागत वेष्णवों के पितर पितुलोक मे नहीं रहते हैं न यमपुरी 
मै हीं । किन्तु शरणागतवरसरु भगवान के अनुग्रह से परमपद मे भगवान फे समीपवर्ती होकर 
रहते दैं। शास्त्रों के आदेशानुसार बेष्णवों के पितरों को किसी से मदद लेने की जरूरत 


नहीं हे | तो भी भगवान की आज्ञा कैंकर्य मानकर श्राद्ध तर्षणादि अघस्य करना चाहिये । 
Co 
सम्ध्यातरपणादि में जो कहीं-कहीं देवतान्तरों का नाम आया है जसे :-- 


सूर्यश्च मामन्युश्च 


इन मंत्रों के प्रयोग करने से शरणागत देवतान्तरी नही कहे जा सकते हें। क्योंकि 
शरणागति शास्त्र फे पारहत श्रीबरदाचार्य जी महाराज “प्रपन्न पारिजात” 


ग्रन्थ में लिखते 
हैं कि :--- 


देवतान्तर संभक्ति नित्यकर्म बिधि बिना” 
याने शरणागतों को चाहिए कि अपना इष्टदेव जो भगवान श्रीमन्नारायण हैं उनको छोड- 
कर बाकी देवों की भक्ति भूलकर भी न करे और नित्य कर्म में जो देवतान्तरों का नाम आता 
है सो शरणागतों की शरणाभति का भञ्जक नहीं हे) जिस प्रकार एकादशी आदि जतो में 
अन्न लेना मना है परन्तु मूग के पदार्थ लेने से ब्रत मंग 


र [ नहीं होता है यह्‌ “स्मृतिरन्ताकर! 
नामक घम शास्त्र में लिखा है। शरणागतों को इतना ध्यान अवश्य रखना चाहि 
के समय जो मानसिक ध्यान और 


ए कि सम्ध्या 
र पूजन किया जाता है वह अपने इष्ट देव श्री लक्ष्मी पति 
भगवान का ही करना चाहिए। बड़ों की आज्ञाजुसार तो सन्ध्या तपणादिक म्न 
का प्रमंग शरणागति तथा अनन्यता का भजक नहीं हे | परन्तु तो भी जिस न 
रि $ पिन ४400, 5 जित का 


४२२ शरणागति मीर्मासा 
चित्त नही मानता हो वह वह ऐसा समक ले कि परमात्मा का अनन्त नाम हे | इस नित्य कमें 
विधि में जो देवतान्तरों के नाम आये हैं। ये उनके न होकर हमारे उसी प्यारे परमात्मा 
के हैं इस तरह से मन को समका कर नित्य कमं कर लिया करे। जिसको इस तरह से 
करने पर भी शान्ति न मिले, बह देवतान्तरों के नाम के जगह अपने प्यारे परमात्मा का 
नाम बोल लिया करे। कारण कि शास्त्रों का यह भी कहना है । 
“अत्यन्त भक्तियुक्तानां नेव शास्त्रं न च क्रमः” 
दुनियाँ में जितने कमेकाण्डी हैं वे सब अपने अपने कर्म के पूर्ण रूप से परिसमाप्ति के 
लिए श्री भगवान के श्री नामों का ही स्मरण किया करते हें । जेसे कि :-- 
“यस्य स्मृत्या च नामना च यज्ञ दान क्रियादिषु । 
न्यूनं सम्पूर्णतां याति स्यो बन्दे तमच्युतम्‌ ॥” 
इसका भाव यह भया कि जिसके स्मरण से तथा नाम लेने मात्र से यज्ञ दान क्रियादिकों 
की न्यूनता मिटकर सविध परिपूर्णता हो जाती है ऐसे जो अच्युत भगवान हैं उनको प्रणाम 
करता हूँ। और भी कहा हे कि: 
“सन्त्र तस्तन्त्रतश्छित्रं देशकालाहवस्तुतः 
सवे करोति निश्छिद्रं नाम संकीर्तनं तव” 
इसका यह भाव भया कि मन्त्रादि जपने में हूस्व, दीर्घ, प्लुतादि उच्चारण में टाइम कुटाइम 
में, योग्य सामग्री जुटाने में जो भी कुछ त्रुटि हो जाती है सो भगवान के नाम कीर्तन से सब 
मिट जाती है। सारांश यद हुआ कि जब परमात्मा के स्मरण-मात्र से कर्मकाण्डों के सभी 
दोष दूर होते हैं तो मन नहीं मानने पर देवतान्तर के स्थान में परमात्मा का नाम बोल कर 
नित्य कर्म जो सन्या तर्पणादिक हैं उसको कर लेने से हजारों विधि से बढकर क्यों नहीं कहा 
जा सकता है। बड़ों का वचन दै कि :-- न्स कत 
“तेन तप्त' हुतं दत्त मेवा खिळं तेन सव कृतं कमं जालम्‌ । 
येन श्रीरमनामाम्॒तं पानक्ूतमनिश मनवद्य अवलोक्य कालाम्‌ ॥ 


नी 
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याने जिसने श्रीराम नाम का उच्चारण किया उससे इछ भी कर्म काण्ड वाकी नही रहा । 
श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे दुक्त महात्माओ ! शरणागतो को चाहिए फि हरेक स्वाः 
रूप कमी को पाप छुड़ाना और पुण्य मिलाना इम भावना से न करके भगवान को आन्ना भये 
मानकर किया करें। उपायान्तरी लोग पाप छुडाने और पुण्य सम्पादन की भावना से 
सक्रान्ति तथा ग्रहण मे स्नान दानादि किया करते और शरणागत पाप छुडाना पुण्य सम्पादन 
करना इस भावना को हटाकर भगवान की आज्ञा पालन बुद्धि से किया करते है और मदा उरा 
करते हैं कि मन में पाप छुडाने और पुण्य सम्पादन करने को भावना न आजाय क्पोकि 
उपायान्तर भावना आई कि शरणागति ट्री । उसी प्रकार उपासक लोग भगवान क्ती पुरियो' 
में निवास मोक्ष का साधन मानकर किया करते हे और शरणागत भगवान की निहेतुक कृपा 
को तो मोक्ष का साधन मानते हैं और पुरियों के निवास को फल स्वरूप मानते है क्‍योंकि यदि 
पुरियों के निवास को मोक्ष का साधन मानें तो शरणागति टूट जायगी। उसी प्रकार गया 
यघुना, सरयू, कावेरी आदिक स्य॒रूपालुरूप पुण्य नदियो' में शरणागत पाप छुडाना और पुण्य 
सम्पादन करना इस भावना से नहीं स्नान करते हैं किन्तु भगवान की आज्ञा है कि स्नान करना 
चाहिए इस भावना से ही करते हें । 
हसो प्रकार उच्चेपुण्डू तिलक का धारण करना, तुलसी कमलाक्ष की माला पहरना, बाहु 
मूल में भगवत्‌ आयुधो' का धारण करना, गुरु का श्रीपाद तीथे लेना, शुरु के त्रिविडी को 
मस्तक पर रेना, भगवान की सेवा पूजा करना, भगवान को स्नान कराना, भगवान का तिरु- 
मज्जन करना, भगवान का भृङ्गार करना, भगवान को हरेक प्रकार का भूषण धारण कराना, 
श्रीहरि को चन्दन पुष्प चढाना, उनके लिए बालमोग, राजभोग, उत्थापन भोग, शयन भोग, 
दुग्ध) दही, माखन, मिश्री, मलाई, फल, फूल, मेवा वगेरह का अपण करना, अत्तर लागू 
कराना, तुलसी पुष्प से अचेना करना श्रीरामनौमी, जन्माष्टमी, श्रोवामन दवादशी, नृसिंह चतुर्दशी 
इन जयन्तियो में ब्रत करना तथा महोत्सव मनाना, एकादशी जत करना गुरु के जन्म तिथि 
तथ( अन्तिम तिथि में महोत्सव मनाना, दिव्य देशो' की यात्रा करना, मगवान के तीथा में, 
मन्द्रो में दनाथ जाना, भगवान की परिक्रमा करना, भगवान का चरणाम्त, तुलसी, बाल- 
भोग आदि को ग्रहण करना, भगवान की स्तुति करना, भगवान के स्तोत्रो का पाठ करना, 
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भगवान की आरती उतारना, श्रीहरि के लिये मन्दिर बनाना, उसमें अनेक प्रकार से जीविकां 
का प्रबन्ध करना, भगवान के पुप्प तुलसी माला आदि के लिये पुष्प वाटिका का इन्तजाम 
करना? भगवान की, भागवतो की तथा श्रीगुरु महाराज की किसी प्रकार की भी सेवा करना, 
भगवचरित्रो' का श्रवण करना, भगवान के श्रीनामो' का जप कीचेन करना, श्रीहरि का स्मरण 
ध्यान करना, श्री सीतारामजी को दण्डवत साष्टांग प्रणाम करना इत्यादि सभी बातों को भगवान 
श्रीपति के शरणागत महात्मा लोग फलस्वरूप ही मानकर किया करते हैं और उपासक लोग 
पाप छूटना और पुण्य सम्पादन होना इस भावना से करते हैं। शरणागत लोगो' को तो 
स्वरूपाजुरूप किसी धर्म कमं के करते समय पाप छुटना और पुण्य मिलना ऐसी भावना मन से 
भी करना महापातक समरूप है। शरणागति प्रतिपादन करने वाले शास्त्रो में यहां तक 
लिखा है कि भगवान की शरणागति के सिवा याने भगवान की निहेंतुक कृपा के अतिरिक्त 
यदि दूसरे उपाय में शरणागत मन स क्षण मात्र भी प्रवृत्ति करे तो उसकी शरणागति टूट जाती 
है । जेस कि :--- 
“उपायापाय संयोगे निष्टया हीयतेऽनया” 


इसका वही अर्थ है जो कि पहले कह चुके हैं। शरणागत को तो यहाँ तक शास्त्र कहता 
है कि शास्त्र के बिरुद्ध आचरण में तथा भगवान की निहेतुक कपा के सिवा दूसरे उपायो में 
मन से भी यदि प्रवृति होगी तो उसकी शरणागति टूट जायगी । 


“उपाय संछवे भूयः घायश्चित्तं समाचरेत्‌” 


पुनः शरणागति को ठिकाने लाने के लिए शरणागतो' के लिए शरणागति शास्त्रो' मे कहा 
हुआ जो प्रायश्चित है उसको तुरन्त ही कर लेना चाहिए । इतर शास्त्र विहित प्राय्षित तो 
शरणागतो के लिये मना होने के कारण कर नहीं सकते । क्योंकि प्रपन्न पारिजात में 
आदेश है कि :-- 
“चान्द्रायणादिकं कर्म न तु कुयात्‌ कदाचन” 


याने प्रायश्चित स्यं कहे गये जो कच्छ चान्ट्रायणादिक त्रत हैं इन्हें शरणागत कभी न 
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करें। शरणागर्तों के लिये तो फिर भगवान की शरणागति कर लेना यही प्रायश्चित ६ । 
जेसे कि ।-- 


“धप्रायश्चित्तिरियं तेषां यत्पुनः शरणं ब्रजेत्‌” 


` फिर भगवान को शरणागति कर लेना शरणागतो के लिए यही प्राययित हे शरणागतों 
को बहुत सम्हल कर रहना चाहिए। शास्त्र से विरुद्ध आचरण मे तथा भगयान की निहतुक 
कृपा के सिवा दूसरे उपायों में ज्ञनपूर्वक ता कभी प्रद्ृत्ति करे नहीं ओर यदि भूलकर प्रमाद से 
कभी मानसिक्र प्रवृति दीख पडे तो उसी वक्त भगवान का साम लेकर एक लम्मी साष्टाग करले 
और हाथ जोड कर 'प्राथंना करे कि “हे शरणागत वत्सल ! आपके थ्रींचरणों के शरण हो 
रहा हूँ इस हमारे अपराध. को क्षमा करिये। फिर ऐसा अपराध कभो न होगा!” शरणागति 
शाद्घों का कहना है कि इस प्रकार के करने से टूटी हुई शरणागति फिर ठिकाने आ जाती है । 
श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे मुमुक्षु महात्माओ ! जैसे शरणागति उपायान्तरों का लेश 


नही सह सकती उसी प्रकार देवतान्तर का सम्पन्ध सी नहीं सह सकती है। क्योंकि मुप्रक्षुओं 
के लिये शास्त्रों का सख्त आदेश है कि :--- 


“मुसुक्षवो घोररुपान्‌ हित्वा भूतपती नथ । 
नारायण कलाःशान्ता भजन्ति ह्यनसूयवः ए 


इसका यह साव भया कि झुमुक्ष महात्मा लोग घोर रूप बाले पितृपति भूतपति, प्रजापति 
जो ब्रह्मा शकरादिक देव हैं उनको छोडकर श्रीनारायण भगवान के शान्त कला जो श्रीराम 
कृष्णादिक अवतार हैं उन्हीं को भजते हैं। मोक्षदाता अपने इदेव को भजते हैं और दूसरे 
की निन्दा भी नहीं करते हें । इस प्रकार हमनक्ुओं के लिए शास्त्रों की आज्ञा है कि सिवाय 

श्रीपति के दूसरे देवों का भजन पूजन नमस्कार आदि को न करें । के 


९ भरद्वाज सद्दिता में भरद्वाज मुनि ने आचाये फे दारा 
कि; 


Yb 


शरणागत्त शिष्य को उपदेश दिलाया 
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इस इठोक का यही भाव हे कि जो पहिले कह चुके हैं। और भी बृहदवूनक्ष संहिता में 
एकान्ती शरणागत प्रप्ुश्षुओ का स्वभाव वर्णन आया है कि ;-- 


नानिवेदित मश्नन्ति न नश्यन्ति वृथाक्षणम्‌ । 
मनसा घचसा विष्णो नाम सन्त्रेक जल्पकाः ॥ 


श्री सगवान के शरणागत लोग श्री भगवान को अर्पण किये बिना कुछ भी नहीं साते हैं । 
अचुमव केकये के बिना एकक्षण भो बृथा नहीं बिताते हैं। मन से भगवान के स्मरण फे सिवा 


कुछ भी चिन्तन नहीं करते । जिह्दा से भगवान के श्रीनाम श्री मन्त्र के सिवा और कुछ नहीं 
उच्चारण करते । 


न च मन्त्रान्तरं येषां न घतान्तर सेवनम्‌ । 
न फरान्तर जिज्ञासा न देवान्तर दर्शनम्‌ 0 


यरमैकान्ती शरणागति प्रुमुक्ष महात्मा लोग अपने इष्ट्देव श्री भगवान के सन्त्रो फे सिवा 
दूसरे देवो फे मन्त्रो को न तो उच्चारण करते हैं न जपते हैं। श्री भगवान के ब्रतो को 
छोडकर दूसरे देवो का ब्रत भी नहीं करते हैं। भगवान की सेवा के सिवा भगवान से और 


कुछ भी नहीं याचना करते हैं। अपने इषदेच श्री भगवान के दर्शनो के सिचा देचतान्तरो' फा 
दशन भी नहीं करते हैं। 


नान्य शेषस्य महणं फळादेरपि भूमिप । 
नान्य वेषानुकरणं नान्यपवीतुमोदनम्‌ ॥ 
इसका यह माव अया कि श्रीपति के शरणागत अपने इशदेव श्री भगवान के प्रसाद के 
+ ° 
सिवा दूसरे देवो. का अर्पण किया हुआ अन्न, वस्त्र, फल, फूल, मारा, चन्दन बगेरह कुछ भी 
नह अहण करते हैं। शरणागतो के लिए शास्त्रो में जो वेष धारण करने को कदा है जसे 
कि उच्चे पुण्डू तिलक, 


तुरूसो तथा कमलाक्ष को माला, वाख चक्रादि । इसके सिवा न दूसरा 
तिरक, न दूसरी चीज की माला, न दूसरे देवी का चिद्द शरणागत लोग धारण करते हैं याने 
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यजस्वनित्यमात्मेशं सानंसी रन्यदेवताः । 
लक्ष्यस्व लक्षणे भतु मां लक्षिष्ठान्य लक्षणे: ॥ 


हे श्रीपति के शरणागत महात्माओ ! सदा अपने इष्टदेव प्यारे परमात्मा का ही पूजब 
किया करो, दूसरे देवताओं का नमस्कार तक भी न करो । अपने गुरुओं के आचार फे 
अजुगुण प्यारे परमात्मा के आयुधों से ही अंकित होवो । देवतान्तरों के चिट्ठो' से भूल करके 
भी अंकित नहीं होना और भी श्री जी के प्रति भगवान अपने शरणागतों की सत्ता इस श्र्लोक 
में दिन चर्या वर्णन किये हैं । आज्ञा किये हैं कि !-- 


“नान्यं तु पूजयेदेवं न नमेन्न स्मरेन्नच। 
न पश्येन्न च गायेच्च न च निन्देत्‌ कदाचन ॥” 


इसका यह भाव भया कि श्रीपति के झरणागतों को चाहिये कि श्री भगवान के सिवा 
दूसरे देनों का दर्शन पूजन ध्यान नमस्कार आदिक न किया करें तथा दूसरे देव की निन्दा भी 
न करें। और भी भरद्वाज मुनि का वचन है कि $-- 


“विष्णोः सेवेत तीर्थानि तथंवायतनानिच ।” 


अर्थात्‌ श्री भगवान के शरणागतों को चाहिये कि श्री विष्णु भगवान के दी तीर्थों में 
आधे जिस मन्दिर में सिर्फ श्रौ जी और श्री भगवान और उनके नित्य पापंद श्री लक्ष्मणजी, 
आ बलरामजी, श्री गरुडूजी, श्री हनुमानजी आदि विराजे हों उसी मन्दिर में दर्शन को जाना 
चाहिए । जिस मन्दिर में श्री भगवान और उनके पूर्वोक्त पार्पदगण तथा शी आचार्य प्रतिमा 
के सिवा दूसरे देवों की भी स्थापना मई हो या इतर देवों की कैसी भी सूतिं रखी हो उसमें 
नहीं जाना चाहिए न वहाँ का इछ भी ग्रहण करना चाहिए । इसके प्रणाम में निम्नलिखित 
अलोक है । 


शहेयस्यान्यदेवार्चा व्यक्तो न च जनार्दनः। 
न तस्य किश्चिद्‌श्नीया दीप वेदान्त वेदिनः ॥ 


श्रीसते रामानुजाय नम ४२७ 


इस इलोक का वही भाव है कि जो पहिले कहे चुके हैं। और मी शहदत्क्म संहिता रभ 
एकान्ती घरणागत झुप्शुओ का स्वभाव वर्णन आया है कि !--- 


नानिवेदित मश्नन्ति न नश्यन्ति दथाधषणम्‌ । 
मनसा चचसा विष्णो नाम मन्त्रेक जल्पकाः ॥ 


श्री भगवान के शरणागत लोग श्री भगवान को अर्पण किये विना कुछ भी नहीं खाते हँ 
अनुभव कैंकर्य के बिना एकक्षण भो बथा नहीं बिताते हे । भन से भगवान के स्मरण के सिवा 


कुछ भी चिन्तन नहीं करते । जिह्वा से भगवान के श्रीनाम श्री मन्त्र के सिवा और कुछ महीं 
उच्चारण करते । 


न च मन्त्रान्तरं येषां न प्रतान्तर सेत्रनम्‌ । 
न फलान्तर जिज्ञासा न देवान्तर दर्शनम्‌ ॥ 


परमैकान्ती शरणामति मुमुक्षु महात्मा लोग अपने इष्टदेव श्री भगवान के मन्त्री फे सिवा 
दूसरे देवो फे मन्त्रो को न तो उच्चारण करते हैं न जपते हैं। श्री भगवान के ब्रतो को 
छोडकर दूसरे देवो का ब्रत भी नहीं करते हैं। भगवान की सेवा के सिचा भगवान से और 


कुछ भी नहीं याचना करते हैं। अपने इष्टदेव श्री मगवान के दर्शनो के सिवा देवतान्तरो' फा 
दर्शन मी नहीं करते हैं। 


नान्य शेषस्य ग्रहणं फलादेरपि भूमिप । 
नान्थ वेषानुकरणं नान्यपर्वानुमोदनम्‌ 0 


इसका यहद साव भया कि श्रीपति फे शरणागत अपने इष्टदेव श्री मगवान फे प्रसाद के 
सिवा दूसरे देवो फा अपण किया हुआ अन्न, वस्त्र, फल, फूल, साला, चन्दन वगेरह कुछ भी 
नहीं ग्रहण करते है। शरणागतो के लिए शास्त्रो में जो वेष धारण करने को कहा है जैसे 
कि उच्च पुण्ड तिलक, तुलसो तथा कमलाक्ष को माला, शख चक्रादि । इसके सिवा न दूसर 
विक, न दूसरी चीज की माला, न दूसरे देवो का चिह्न शरणागत लोग घारण करते हे यारे 


४3८ शरणागति मीमांसा 


वैष्णव वेष के सिवा स्व में भी दूसरा पेष नहीं धारण करते हैं। शरणागत बेग्णवो' को क्या 
धारण करना चाहिए यह आगे के इलोक में लिखा हे । 


ये कण्ठ लझ तुलसी नलिनाक्ष माला, 
ये बाहुभूल परिचिहित शंख चक्रे । 
येवा ललाट पटले लसदृध्वपुण्डू, 
स्ते वेष्णवाः सुवन माशु पवित्रयन्ति ॥ 
कण्ठ में तुलसी और कमलाक्ष की माला, बाहु मूल में शखचक्र का चिह्न, ललाट में उ 
पंडू तिलक जो धारण करके रहते हैं उन वेष्णवो' का जहाँ चरण स्पर होता है वहां की पृथ्वी 
पवित्र हो जाती है। इस लोक का सक्षेप में यही भाव हुआ । और शरणागत इ ढोग 
अपने इष्टदेव के पव के सिवा अन्य देवो' का उत्सव भी नहीं करते । 
बाह्मणः क्षत्रियो वेश्यः शूद्रोनारी तथेतरः । 
चक्राय ङ्गये्गात्रमात्मीयस्यां खिळस्य च ॥ 
नारी वा पुरुषो वापि प्रपद्य शरणं हरिम्‌ । 
संसार चन्धनान्मुक्तिं लभते चेह जन्मनि ॥ 
यः शरण्य मशेषाणां प्राप्नोत्ति शरण हरिस्‌ । 
समुक्तः सर्वपापेभ्य स्वकुळं च समुद्धरेत्‌ ॥ 
“हाण हो या क्षत्रिय हो, वेश्य हो या झू हो, खली हो या और कोई हो सबो को अपने 
कल्याण के लिए अपने बाहू मूल में श्री शख-चक्र का चिह्न अवश्य धारण करना चाहिए |” 


स्त्री हो या पुरुप हो यदि भगवान का शरणागत हो जावे तो इसी जन्म के अन्त में संसार 
बन्धन से छठकर बह अवस्य परमधाम को चला जाता हे।” 
a 


“देवतान्तर उपायान्तर प्रयोजनान्तर त्यामपूर्वक सदाचार्य के दारा जो भगवान श्रीपति के 
शरणागत हो जाता है बह सब पापों से छुट जावा है उसके कुछ का भी उद्धार हो जाता है ।” 


श्रीमते रामानुजाय नम ४६ 
इससे ससार बन्धन से छ्रने की इच्छा करने चाले चेतनों फो चाहिए कि अवश्य श्री भगवान 
के शरणागत होकर रहें । 

यः प्रपन्नोऽपि लक्ष्मीशं न चकादिमि रङ्कितः । 

न बहत्युध्वंपुण्ड़ वा नेकान्त्यन्तस्य विद्यते ॥ 
भले ही भगवान लक्ष्मीकान्त के शरणागत क्‍यों न हो, या अपने को शरणागत क्या न 
मानता हो परन्तु यदि चक्रादि आयुधो से अकित न हो और उर्ध्मपुण्ड तिरक धारण न करता 
हो तो उसको एकान्ती बेष्णव नहीं कह सकते याने एकान्ती भागवतो के लिए शास्त्रों में जो 

फल बताया है सो उसे नही प्राप्त हो सकता है । 
नान्योत्सवावळोकं च नान्ययात्रा प्रवत्तनम्‌ । 
नान्य ब्रतानुचरणं नान्य शक्ति मंगागपि ॥ 


श्री भगवान अनन्य शरणागत पुप्नुक्षु लोग अपने इष्टदेव श्री भगवान के उत्सबों फे सिवा 


दूसरे देवों के उत्सवो को भी देखने नहीं जाते । अपने इष्टदेव श्री भगवान के तीर्थी के सिवा 
दूसरे देवों के तीथों में भी नहीं जाते । 


स्वाधिकार विरुद्धं च व्याखानं नाटकं तथा । 

निबन्धनं श्रवणं दृश्यं बजेयेत्‌ सत्वसंश्रयः ॥ 
शरणागत झ॒म्नुशुओं को स्वरूप से विरुद्ध लेक्चर व्याख्यान नहीं सुनना चाहिए । नाटक 
तमाशा वगेरह देखने भी नहीं जाना चाहिए! अपने अधिकार से विरुद्ध ग्रन्थो को नहीं 


सुनना पढना चाहिए और भी स्वरूप नाशक अनेक प्रकार फे चमत्कारिक चीजो' को याने जादू 


सिनेमा वगैरह को देखने के लिए नही जाना चाहिए क्योंकि इन सब के ससग से हृदय में 
मालिन्य आने का भय रहता है । 


यज्ञो दानं जपो होमः स्वाघ्यायः पितृकर्म च । 
छथा भवति विषेन्द्रा उध्वेपुण्ड' विना कृतम्‌ ॥ 


४२४ शरणागति भीमांसा 


वैष्णव वेष के सिवा स्वम में भी दूसरा वेप नहीं धारण करते हें । शरणागत वेष्णवो' को कया 
थारण करना चाहिए यह आगे के इलोक में लिखा है । 


ये कण्ठ लम्न तुलसी नलिनाक्ष माला; 
ये बाहुभूछ परिचिहित शंख चक्रे । 
येवा छछाट पटले लसदृध्वेपुण्डू, 
सते वेष्णवाः भुवन माशु पवित्रयन्ति ॥ 
कण्ठ मे तुलसी और कमलाक्ष की माला, बाहु मूल में शखचक्र का चि, छाट में धं 
युंडू तिलक जो धारण करके रहते हैं उन वेष्णबों' का जहाँ चरण स्पशो होता है वहाँ की पी 
पवित्र हो जाती है। इस इलोक का सक्षेप में यही माव हुआ। और शरणागत इट लोग 
अपने इष्टदेव के प्व के सिवा अन्य देवो' का उत्सव भी नही करते । 
ब्राह्मणः क्षत्रियो वेश्यः शूद्रोनारी तथेतरः । 
चक्राद्यो रङ्कयेद्नात्रमात्मीयस्यां खिलस्य च ॥ 
नारी वा पुरुषो वापि प्रपद्य शरणं हरिम्‌ । 
संसार घन्धनान्सुक्तिं लभते चेह जन्मनि ॥ 
थः शरण्य मशेषाणां प्राभोति शरण हरिम्‌ । 
समुक्तः सर्वपापेभ्य स्वङुळं च समुद्धरेत्‌ ॥ 
“ब्राह्मण हो या क्षत्रिय हो, वैश्य हो या थर हो, खी हो या और कोई हो सब्रों को अपने 
कल्याण के लिए अपने बाहूँ मूल में श्री शख-चक्र का चिह्न अवश्य धारण करना चाहिए ।” 


स्त्री हो या पुरुप दा यदि भगवान का शरणागत हो जावे तो इसी जन्म के अन्त में संसार 
बन्धन से छटकर वद अवश्य परमधाम को चला जाता है |” 
क 


देवतान्वर उपायान्तर प्रयोजनान्तर त्यागपूर्वक सदाचार्य के द्वारा जो भगवान श्रीपति कें 
शरणागत दो जाता है वद संव पापों से छूट जाता है उसके कुळ का भी उद्धार हो जाता है” 


श्रीमते रामानुजाय नम ४२६ 
इससे ससार बन्धन से छूटने की इच्छा करने वाले चेतनों को चाहिए फि अवश्य श्री भगवान 
के शरणागत होकर रहें । 

यः प्पन्नोऽपि लक्ष्मीशं न चक्रादिसि रक्षितः । 

न वहत्युध्वुण्डू वा नेकान्त्यन्तस्य विद्यते ॥ 
भे ही भगवान लक्षमीकान्त के शरणागत क्यों न हो, या अपने को शरणागत क्‍यों न 
मानता हो परन्तु यदि चक्रादि आयुधो से अकित न हो और उच्ेुण्ड तिलक धारण न करता 
हो तो उसको एकान्ती वेष्णव नहीं कह सकते याने एकान्ती भागवतो के लिए शास्त्रों में जो 

फल बताया है सो उसे नही प्राप्त हो सकता है । 
नान्योत्सवावळोकं च नान्ययात्रा प्रवर्तनस्‌ । 
नान्य ब्रतानुचरणं नान्य शक्ति मंगागपि ॥ 


शी भगवान अनन्य शरणागत मुप्रुक्षु लोग अपने इष्टदेय श्री भगवान के उत्सवो के सिवा 
दूसरे देवो के उत्सवो को भी देखने नहीं जाते । अपने इष्टदेव श्री भगवान के तीर्थो के सिषा 


दूसरे देवों के तीथी में भी नही जाते । 
स्वाधिकार विरुद्धं च ञ्याखानं नाटकं तथा । 
निबन्धनं श्रवणं दृश्यं बजयेत्‌ सत्तवसंश्रयः ॥ 
शरणागत शुप्ुुओं को स्वरूप से विरुद्ध लेक्चर व्याख्यान नहीं सुनना चाहिए। नाटक 
तमाशा चंगेरह देखने भी नहीं जाना चादिए। अपने अधिकार से विरुद्ध ग्रन्थो को नहीं 


सुनना पढना चाहिए और भी स्वरूप नाशक अनेक प्रकार फे चमत्कारिक चीजो' को याने जादू 


सिनेमा वगेरह को देखने के लिए नहीं जाना चाहिए क्योंकि इन सब के ससग से हृदय में 
मालिन्प आने का भय रहता है । 


यशो दानं जपो होमः स्वाध्यायः पितृकर्म च । 
था भवति विपेन्हा उर्ध्यपुण्ड' बिना कृतम ॥ 


४३९ शरणागंति मीमांसा 


परस्तु इस नदी का जल नहीं पौऊॅगा इस प्रकार सोचते सोचते वह मर गया परन्तु गंगाजल का 
पान नहीं किया । 


उपासक लोग मरत समय गंगाजल पान करते हैं और उनकी भ्रससा हुआ करती है कि 
अन्त में इनको गंगाजल मिला । और उस चातक पक्षी ने प्यास क मारे तो प्राण छोड दिया 
परन्तु गंगाजल को नही पिया । मरत समय यदि किसो को गङ्गाजळ देवे और उसको यदि 
वह न लेवे तो कोई भी उसकी प्रशसा नही करेगा किन्तु निन्दा ही करेगा कि केसा यह 
अभागा है कि मरते समय गङ्गाजल का अपमान कर रहा है। परन्तु श्री तुझसीदासजी 
महाराज तो उस चातक पक्षी की निन्दा न करक वार-बार प्रशंसा ही कर रहे हैं और कह रहे 
हैं कि वाह रे भाई चातक ! तुम्हारे निष्ठा पालने की कोटि-कोटि धन्यवाद है कि ऐसे समय 
में भी प्राण तो दे दिया परन्तु अपनी निष्ठा फो नही छोड़ा । 


श्री देवराज शुरु कहते हैं कि महात्माभो उसी प्रकार भगवान श्रीपति के शरणागत 
अधिकारी के सिया इतर लोगो' क लिए दूसरे देवो का भजन, पूजन, नमस्कार बगैरह पुन्य 
कारक है। शरणागत अधिकारियों के लिए पुन्प कारक न होकर उनकी शरणागति 
निष्ठा का भज्ञक है। यदि श्री भगवान क शरणागत भूलकर के भी देवतान्तर में 
प्रवृत होवे तो उसके अनन्यता ब्रत का नाश हो जायेगा । जैसे शरणागत क लिए उपा- 
यान्तर में जाने पर प्रायश्चित करना बताया हे उसी प्रकार भूलकर कभी यदि दूसरे देवा 
का भजन या दूसरे, देवो का नमस्कार या दूसरे देवो का ब्रत करले या भोग लगाया 
हुआ संस्पर्श करले, दूसरे देवों का दर्शन करले तो उसकी शरणागति टूट जाती है। जंसे 
उपायान्तर में प्रवत होने पर प्रपत्ति को ठिकाने आने के लिये प्रपन्न को प्रपत्ति अ्रतिपादक 
शारं के द्वारा प्रादित करना वताया है। उसी प्रकार श्री भगवान के अतिरिक्त भ्रम से 
भी दूसरे देवो के भजन, पूजन, वन्दन करने पर शरणागति प्रतिपादक शास्त्रों के द्वारा 
शरणागतों के लिए प्रायश्चित करने को आदेश किया गया है। प्रपति प्रतिपादक शास्त्रों 
का कहना है कि प्रपन्न तो अपने इदेव के सिवा इतर देवों में कमी प्रति करते ही नहीं । 
यदि किसी कारण वश भूल से देवतान्तर मे प्रवृति हो जाय तो टूटी हुई शरणागति को 
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ठिकाने आने के लिये फिर उसे प्रायश्चित कर लेना चाहिए । शास्त्र विहित इतर प्रायश्चित 
तो स्वरूप विरुद्ध होने के कारण शरणागत कर नहीं सकता । इस लिए सकण, अनिरुद्ध, 
प्रथ म्न नाम से प्रसिद्ध जो भगवान श्रोपति हैं उनको साष्टाग करके प्राथना करे कि हे कृपा- 
सागर हमारे अपराधों को क्षमा करिये, अब ऐसा कमी न करंगे। शरणागत मुमुक्षओ के 
लिए श्रीमगवान के सिवा इतर देवों का सजन, पूजन, शास्त्रों के दारा मना कर दिया गया 
है उसको मैंने भूल से कर लिया । यह मेरे से बडा भारी अपराध हुआ । 


श्री देवराज शुरु कहते हैं कि हे महात्माओ ! प्रपति प्रतिपादक शाखा में इसको वैयू ही 
शान्ति बताया है। जेसे कि १-- 


भजने चान्ययदेवाना मपचारे च शॉप्रिणिः । 
बेयूही परमां शान्ति कुर्बीत सत्वसंक्रयः ॥ 


इस शलोक का वही भाव है जो कि पहले कह चुके हें । श्री देवराज शुरु कहते हैं कि 
प्रपति शास्त्र को नहीं जानने वाले तो इस बात को सुनकर आश्य करेगे परन्तु शरणागति 
शास्त्रों को जानने वारे तो आश्रय नहीं करेगे। शास्त्रों की शेली और धर्म का प्रसग 
विरक्षण होता है। हरेक धमे का हरेक अधिकारी नहीं है। जब तक विवाह नही भया 
रता है तव तक वो ब्रक्षचारी कद्दाता हे। शहस्थों के अपेक्षा शास्त्रों के द्वारा ्र्मचारी का 
घम मी कुछ विलक्षण बताया गया है जेसे सुरमा नहीं लगाना, पुष्पमाला नहीं धारण करना, 
ताम्बूर नहीं खाना, मर्यागिर चन्दन का लेप नहीं करना, कच्छ नहीं बाँघना इत्यादि अक्ष- 
चारियों के लिए शास्त्रों में घमे कहा है। वही ब्रह्मचारी जत्र गृहस्थाश्रम को स्वीकार फर 
लेता है याने जब विवाह कर लेता है तो उसके लिए जो जो बात शास्त्रों के दारा मनाई 
थी वही करने के लिए आज्ञा दी जाती है। ब्रह्मचारी हालत में कच्छ बाँधना पाप था, गृहस्थ 
हालत में कच्छ बाँधना पुण्य हो गया । विना कच्छ के रहना पाप हो गया । बक्षचारी दश 


में पान खाना, चन्दन लगाना, सुरमा लगाना, पुष्पमाला धारण करना मना था वही जः 
विवाह करके गृहस्थ हो गया तो उसके लिए विधान हो गया । 
kk 
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वही जब शुहस्थाश्रम को छोड़कर सन्यासी हो गया तो दूसरा धर्म हो गया । ग्रहस्थाभ्रम 
में अग्निहोत्र करना उसके लिए पुण्य था सन्यासी हो जाने पर अभिहोत्र की मनाई हो गई । 


श्री देवराज शुरु कहते हैं कि महात्माओ ! जब तक यह चेतन चौदह लोकों के सुखो 
की चाहना में रहता है तब तक सामान्य अधिकारी गिना ज्ञाता है। उस सामान्य अधिकारी 
के लिए शाक्षो के द्वारा यह बताया जाता है कि यज्ञों के द्वारा, अनुष्ठानों के द्वारा देवताओं 
की पूजा करो तुम्हें इन्द्र्होक मिलेगा, कैलाश मिलेगा, ब्रह्मलोक मिलेगा । वही अधिकारी 
जव कुछ ज्यादा सममने लगता है, अ्॒रक्षुओॉं का कुछ दिन सत्संग कर लेता है तो पहिली 
उपासना से शास्त्र उसका चित्र हटाता है और कहता है कि भाई! यज्ञों के द्वारा देवताओं 
को पूज कर स्वर्ग में तुम जाओगे । परन्तु जब तुम्हारा पुण्य क्षीण हो जायेगा तब उस स्वग 
लोग से जरूर गिरा दिये जाओगे। क्याँकि स्वर्ग, केलाश, ध्रह्मठोक ये जितने देवताओं 
के लोक हैं सो सब नाशवन्त हें। इन में जाने वालों का संसार में आवागमन वनाही रहता 
हे । इससे भगवान श्रीपति की भक्ति उपासना करो तुम्हें परमपद मिलेगा । वहाँ से फिर 
कमी संसार चक्र में आना नहीं होगा। गीताजी में भगवान का श्रीमुख बचन है कि !-- 


ते तं भुक्त्वा स्वर्ग लोकं बिशाळं, 
क्षीणे पुण्ये सत्यं लोक विशन्ति । 
आब्रह्म भुवना लोकाः पुनरावति नो ऽर्जुन ॥ 


इसका अर्थ है कि अद्ललोक से लेकर जितने लोक हैं सव पुनरावर्ती हैं याने देवों को 
पूजकर, देवों का अनुष्ठान कर यज्ञां द्वारा देवों को प्रसन्न करके कोई भी किसी देव के लोक 
में यदि जाता है तो अपने पुण्य के क्षय हो जाने के वाद फिर उसे संसार चक्र में आना ही 
यडुता है। केलाश, इन्द्रलोक, ब्रह्मलोक आदि लोकों में जाने वालों का आवागमन वना ही 
रहता है और जो हमको प्राप्त हो जाता है सो आवागमन से रहित हो जाता है याने जो लोग 
आरणागति करके इमारे लोक में याने परमपद में चले जाते हें। उनका भयंकर संसार चक्र 
में फिर आना नहां होता है। वे सदा के लिए मुक्त हो जाते हैं। 


प्रीमते शमातुजञाय नम 
कौन्तेय र 
मामुपेत्य तु कोन पुनर्जन्म न विद्यते । 


आ देवराज शुरु कहते हैं कि शुद्रश्च महात्माओ ! यही शास्त्र की शेली है । पहिले 
देवों का पूजन, यज्ञा दारा देवों का आराधन, उसका फल देवों के लोको की प्राप्ति सामान्य 
अधिकारियों के लिए सामान्य शास्त्र बतलाता है । बही अधिकारी जव कुछ काल सत्संग 
कर रेता है तो सत्संग किये हुए अधिकारी को शास्त्र वताता है कि भाई ! जय भगवान खुद 
कहते हैं कि देवलोक में जाने वालों का आवागमन बना ही रता है। और--“'मापपेत्य तु 
कोन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते” “यदू गत्वा न निवत्तेन्ते तद्धाम परमं मम” मेरे लोक मे जाने वालों 
का फिर इस संसार चक्र में आना नहीं होता है । जहाँ जाकर फिर इस भयंकर ससार चक्र 
में नहीं आया जाता है वे दी मेरा परमधाम है । फिर शास्त्र कहता है कि “तेस्तेः कामै 
इतज्ञानाः प्रपद्यन्ते ऽन्य देवताः? अनित्य चीजों की कामनाओं से जिन लोगों का ज्ञान नष्ट 
हो जाता है वे ही मगवान को छोडकर अन्य देवताओं की उपासना करते हैं। “अन्तबचु 
फलं तेषां तद्भवत्यल्प मेधसाम्‌? उन अल्प बुद्धि वाले देवॉकी उपासना करने वालों को जो 


फल मिलता है सो भी नाशवान होता है। ये सब इठोक श्री गीताजी के हैं। खुद भगवान 
की श्रीमुख बाणी है और अन्य शास्त्र भी कहता हे कि !-- 


४३४ 


“एते बे निरयास्तात. ऱयानस्य परमा त्मनः” 


याने प्यारे परमात्मा का स्थान जो परमपद है वह इतना सुन्दर है, वहाँ इतना बढ चढ़- 
कर आनन्द है कि जिसके सामने ये स्वर्गादिक रोक नरक के समान हैं। विशेष सत्संग 
किये हुए झुम्रक्ष॒ अधिकारियों के लिए शास्त्र कहता हे कि भाई! भगवान के सिवा दूसरे 
देवों को पूजने वालों को भगवान नष्ट श्वान वाले बताते हैं। देवों के दवारा मिरे हुए फलों 
को नाशवन्त वताते हैं । देवरोकों में जाने वालों का फिर आवागमन बताते हैं और परमपद 
के सुख के सामने देवलोकों के सुख को नरकवत बताया जाता है। खुद भगवान अपने 
श्रीप्रळ से ही कहते हैं कि :-- 


“देवान देव यजो यान्ति सद्भक्ता यान्ति मामपि” 
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हे अर्जुन ! देवों को यजन पूजन उपासना अनुष्ठान करने वाले देवों के लोक में जाते हैं 
और पुण्य नाश होने के बाद वहाँ से मृत्यु लोक में फिर गिरा दिये जाते हें और हमारी भक्ति 
यजन पूजन करने वाले हमारे लोक में जाते हैं और वे लोग फिर इस संसार चक्र में नहीं आते 
हैं। सदा के लिए मुक्त हो जाते हैं । 
श्री देवराज गुरु कहते हैं कि हे महात्माओं ! इस प्रकार जब विशेष शास्त्रों के द्वारा 
सत्संग किया हुआ सारी बातों की छान बीन समम लेता है तो कट सामान्य देवों का पुजन 
छोड़ देता है। मन में कहता है कि पेसा भी लगावे, टाइम भी लगावे और खुद भगवान के 
श्री मुखवाणी डारा “नष्टज्ञान” और “अल्प बुद्धि” ठहराये जावं । देवलोकों में जावे तो 
पुण्यनाश के वाद वहां से शिराये जावें। फिर जन्म मरण के चक्र में भटका कर । यह देवों 
का यजन और इनके द्वारा मिला हुआ फल यह कया है! यह धर्म है या कोई बला है। 
बह अधिकारी पछताता है कि हाय ! आजतक मेरा व्यर्थ समय निकल गया ऐसा पश्चाताप 
पूर्वक सव छोड़ कर और अनन्य होकर भगवान श्रीकान्त के भजने में लग जाता है और कृत- 
कृत्य होता है कि अब हम असली रास्ते पर आ गये। यह मार्ग अचल मिल गया । इसका 
फल भी परमपद है सो सदा नित्य है। इस तरह विचार-बिचार कर वहुत प्रसन्न होता है । 
चही श्री भगवान की उपासना निष्ठ अधिकारी कुछ काल के वाद जब भक्ति और शरणागति 
का प्रसंग सुनता हे और भक्ति की कठिनता और शरणागति की सरलता, भक्ति की अनेक 
शर्त जसे कि आदि में मन इन्द्रिय बश होने से ही उपासना पूर्णरूप से फल दे सकेगी । 
जिसका मन इन्द्रिय वश में नहीं होगा उसको भक्ति मुक्ति नहीं दे सकेगी । जिसका मन 
इन्द्रिय वश न होगा उसका कर्मयोग भी सिद्ध न होगा । जेसे कि :--“असंयतात्मना योगो 
दुष्प्राप इति मे मति!” उसी प्रकार जिसका कर्मयोग सिद्ध नहीं दोगा उसका ज्ञानयोग भी 
फल नहीं दे सकेगा । भलीमांति जव कि साधन स्वरूप ज्ञानयोग भिल ही न पायेगा तो 
फल केसे दे सकेगा | क्योंकि कर्मयोग जिसका सिद्ध हो पायेगा उसीको तो ज्ञानयोग मिलेगा । 
जेसे कि :--“तत्स्व्यं योग ससिद्धः कालेनात्मनि विन्दति” और जिनका कर्मयोग, ज्ञानयोग 
सिद्ध नहीं होगा उस अधिकारी को साधन स्वरूप भक्तियोग ग्राप्त नहीं होगा क्योकि शास्त्र” 
कारों ने झांखों के द्वारा इसका क्रमहीं इसी प्रकार निर्णय कर रखा है। और कर्मयोग, 
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घानयोग, मलीमांति सिद्ध हो जाने पर और भक्तियोग मिल जाने पर भी अच्छी तरद मन 
इन्द्रियों को बश में रख फर जो ताजिन्दगी इरवक्त अविछिन्न भगवान का स्मरण रगा और 


मरते वक्त श्री भगवान का ही स्मरण करता हुआ यदि शरीर छोडेगा तो उसकी गति होगी । 
जेसे कि :-- 


“अन्त कालेतु भामेव स्मरन मुक्‍्त्वा कलेत्ररस्‌ । 
यः प्रयाति त्यजन्‌ देहं स याति परमांगतिम्‌।” 


और किसी प्रकार कर्मयोग तथा ज्ञानयोग भी सिद्ध कर लिया साधनस्वरूप भक्तियोग 
भी अविच्छिन्न निवाह लिया और मरते वक्त भगवान का ध्यान स्मरण न होकर यदि और 
किसी चीज़ का ध्यान स्मरण हो आया तो साधन स्वरूप भक्तियोग निष्ठ अधिकारी की मुक्ति 
नहीं होगी । जहाँ मन जावेगा बहां हीं उसको फिर जन्म लेना पडेगा) जेसे जडभरत का 
मरते वक्त इरिण के बच्चे में मन जाने से फिर हरिण का बच्चा होना पडा | भरते वक्त जहां 
मन जायेगा साधन स्वरूप भक्तियोग के अवलम्ब से तरने की इच्छा रखने घाले अधिकारी का 
बहा अवश्य जन्म होगा। इसके प्रमाण में श्रीगीता में खुद मगवान श्रीमुख से आज्ञा करते 
हैं कि “यं यं वापि स्मरन्‌ भाव त्यजत्यन्ते कलेबरम्‌ । तं तमेवेति कौन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥' 
इस अकार साधन स्वरूप भक्तियोग की अनेक शर्ते जब अधिकारी सुनता है और बाद शरणा- 


गति योग की सुगमता का प्रसग श्रवण करता है तय झर साधन भक्तियोग से भी उसका 
मन इर जाता है और शरणागतियोग पर परिस्थिति हो जाती है। जसे उपायान्तर निष्ठ 
अधिकारी का कव मोक्ष होगा इसका निश्चय नहीं है। जेसे कि :-- 


“अनेक जन्म संसिद्ध स्ततो याति परांगतिम्‌ ।” 
अनेक जन्म भली भांति अपने साधनों से सिद्ध हो पायेगा | तत्र परमगति को जायगा । 
गीता के इस श्री झुख वचन के अनुसार यह निर्णय हुआ कि “साधन भक्ति के भरोसे पर मोक्ष 
आाइने वाले अधिकारी का क मोक्ष होगा इसका पका निश्चय नहीं दे 


दुसरी चात यह हे कि मन इन्द्रिय अश हुए विना साधन स्वरूप कर्मयोग, ज्ञानयोग, भक्ति 
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योग कमी सिद्ध होता ही नहीं है । नेसे कि गीताज्ञी में भगवान का श्रीमुख बचन है कि-- 
“'असंयतात्मना योगो दुष्प्राप इति मे मति!” इसका अथे पहले ही कह चुके हैं । 


तीसरी वात यह है कि साधनस्तरूप भक्तियोग निष्ठ अधिकारी के बापत शुकदेव मुनि 
का बचन है कि जब उसका अन्त समय आवे तो चाहिए कि कहीं एकान्त पवित्र स्थान में 
चला जावे और देह से तथा देह के सम्बन्धियों से चित्त हटा देवे। ऐसा यदि न करे तो 
उसका साधन विगड़ जावेगा । जेसा कि नीचे के इलोक में कहा है !-- 


अन्तकालेतु पुरुष आगते गत साध्वसः । 
कुर्यादसङ्ग इ्त्रेण स्पृहां देहेऽनु ये चतम्‌ ॥ 


चौथी बात यह है कि उपायान्तर निष्ठ अधिकारी के प्रति शास्त्रों का ऐसा कहना, है 
कि मले ही अन्त समय में वह एकान्त में भी चला गया, सब्र सुसाधनों का संयोग भी उसको 
लग गया परन्तु यदि भगवान का स्मरण करता हुआ शरीर नहीं छोडेगा तो उसकी प्लक्ति 
नहीं होगी । क्योंकि साधन भक्तियोग निष्ठ अधिकारी के प्रति गीताजी में भगवान का 
श्रीमुख वचन है कि !-- 


अन्तकालेतु मामेव स्मरन सुत्वा कलेवरम्‌ । 
यः प्रयाति त्यजन्‌देहं स याति परमांगतिम्‌ ॥ 


जो उपायान्तर निष्ठ अधिकारी श्री भगवान का ही स्मरण करता हुआ शरीर त्याग 
करेगा उसीको परमगति होगी । यदि अन्त में भगवान का स्मरण न होकर किसी और 
चीज का स्मरण हो गया तो जिसका स्मरण होगा उसी जगह उस अधिकारी का फिर जन्म 
होगा । सव साधनों का योग होते हुए भी सर्वस्य खी, पुत्र, कुटुम्म, राज्यकोप विभूति त्याग 
कर एकान्त जंगल मे निवास होते हुए भी सिफ एक भगवान के अन्तिम स्पृति के बिना हरिण 
बच्चे का स्मरण आ जाने के कारण इतने वडे साधन निष्ठ अधिकारी को पुनः पञ्च॒ योनि में 
जन्म लेना पड़ा । 
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पांचवी बात यह है कि प्रपति शास्र की जो मीमांसा है उसका कहना दै कि यदि जन्म 
जन्मान्तरोँ में घुणाकषर न्याय से किसी काल में कदाचित साधन निष्ठ अधिकारी का अन्तिम 
मगबत्स्पृति सुघर जाय और वह परमपद में चला जाय तो भी वहा श्री भगवान का अन्तरग 
षेक्य उसको नहीं मिलता है। क्योंकि वह अधिकारी साधन दशा में अपने को स्वतन्त्र 
कर्ता मानकर रहा । 
शी! देवराज गुरु कहते हैं कि हे झुक्षुओ ! कहने का भाव यह है कि उपायान्तर कर्म, 
ज्ञान तथा भक्ति के सम्पादन में अनेक बडे-बड़े अडचन है। अनेक भावुक महानुभाव अति 
लगन के साथ करने पश्चात भी जब सफल नहीं हुए तो हम काल कर्म स्वभाव के सिकचे में 
जकडे हुए कलयुगी चेतन जिसके लिए कोई सुविधा नहीं इनको सम्यक करके इनके द्वारा श्री 
भगवचरण कमल प्राप्त करें यह सर्वथा असम्भव है। इसके लिए अनेक सारतम शास्त्र के 
प्रमाण भी दिये और इसी शरीर से भगवत्पाप्ति भी होनी चाहिए क्‍योंकि भगवान की परम 
निहेंतुक दया से प्राप्त देवदुर्लम मानव जीवन का वार बार मिलना[अति कठिन है । इस शास्त्रीय 
बचन के अननु कि ( कीटेषु जन्म शतकोटिपु मालुपत्वम ) कीटादि योनियों में करोड़ोंचार 
अमण करने के बाद भगवान की दया से मनुष्य शरीर प्राप्त होता है। एकवार स्टेशन से 
गाडी निकल जाने के बाद २४ घण्टा के बाद ही उस पर पुनः आती है। शरीर का भी 
यही क्रम हे । शरीर छूटने बाद न जाने किन-किन योनियों में जाना पड़ेगा इसका निश्चय 
नहीं थे हमें फिर यह कहकर न करन्दन करना पडे कि हाय ! “मतथाई पुनर्जातः जातश्चाइ 
पुनश त” सत्यु के गाल में गया फिर माता के गर्भ में नव मास सड़कर बाहर आया इसी तरह 
अनेकानेक वार सहस्रो योनियों में मैं प्राप्त हो रहा हूँ यह ध्यान रखना पडेगा । और इसी 
लिये आवागमन के भयानक चक्र से भय भीत होकर जीव इस असार संसार सागर से पार 
होने की तीन त्वरा को लेकर, मोक्ष प्राप्ति हेतु कर्म क्षान, भक्ति को साधन स्वरूप स्वीकार कर, 
परम पिता परमेश्‍वर की नित्य अन्तरग केंकस्ये की प्राप्ति में जव अगाध कठिनाइयों देखता है 
तो उसे ईशर प्राप्ति के लिये अनन्य शरणागत ही बनना चाहिये। क्योंकि अनन्य शरणागति 


ही एक ऐसा उपाय हे कि जिससे इस जन्म के बाद दूसरा जन्म नहीं हो सकता है, अतः 
अनन्य शरणागत वनकर ही रहना चाहिए । 
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श्रीमद्नन्त श्री जगहुरू भगवद्रामाचुज संरक्षित विशिष्टा इत सिद्धान्त प्रवर्तकाचा य 
श्रीश्री १००८ शीस्तामीजी सीतारामाचार्यजी महाराज कृत शरणागति मीमांसा 
ष्टम खण्ड समाप्त 
इति 


SOPOT 0000000000000 


भजन 
( राग भूपावळी,) 


| 


| ॥ 
| प्रु के शरणागत होना, दिव्य वेकुण्ठ नगर जाना । टेर ॥ | 
| ्रश्ु एक श्री मन्नारायण सब ही जग के मांय | 
| इनही के शरणागत होकर भव-सागर तर जाय ॥ ४ 
| सदा हरि भक्तन में रहना, प्रथ के शरणागत होना ।टे०। | 
| देव मात्र श्रीपति के सवही, दास भूत जग मांय। | 
| श्रीपति के शरणागत जन पर प्रेम करत सुख पाय ॥ | 
| किसी से कबहु नहिं डरना प्रश के शरणागत होना ।टे०। ' | 
श्री वेकुण्ण नगर अति सुन्दर, रत्न जडित सव काम । | 

! महल मकान सभी कंचन के नित्य मुक्त के धाम ॥ | 
| 

| 

॥| 

| 


| सदा श्री पति के सग रहना, प्रश्न के शरणा गत होना | टे० । 
| श्री रामानुज की कृपा से मिलत दास को ज्ञान । 

| इनही की कृपा से छृटत दम्भ, कपट, मद, मान ॥ 
| सदा इनही के गुण गाना, प्रश्न के शरणा गत होना | टे० । 
१ 


श्री वैष्णव को दास गात जस करो सदा सत संग ॥ 
कभू नहिं काल वृथा खोना प्रश्न के शरणागत होना । टे० । 


GTN GATTO AAAS 
शरणागतों को चाहिए कि इस भजन को कण्ठस्थ करके नित्य गान किया करें | 


दुःख रूप संसार है, इसमें सुख सत सग | 


प्रकाशक ४-- 
श्री श्री १००८ परस पूज्य श्री स्वामीजी 
महाराज बेकुण्ठाचायजी 
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७--श्री लक्ष्मीनारायण राधावह्णम जी काबरा, पिपेरिया(*म> +) 
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